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मनुष्य ओर पशुओं का आत्मा एक है 
अथवा नहीं ? 


फतिपय मनुष्यों को यह संदेह हो रहा है कि मनुष्य और 
पशु में एक ही प्रकार का आत्मा ह अथवा भिन्न-भिन्न प्रकार का ? 
जिसका आशय यह हैँ कि मनुष्य का आत्मा ही पशु के देह में 
प्रवेश करता है अथवा इससे भिन्न किसी दूसरे प्रकार का है। 
इस संदेह को निम्नत करने के लिये मनुष्य के दह और आत्मा का 
संबंव भी जान लेना उचित है | हम पिछले ट कट में सिद्ध कर 
चुके हैं कि देह और आत्मा का संत्रं+ मकान और मकीब का है 
ओर मकान दो प्रकार के होते हैं, एक तो वह जिसमें जीव स्व- 
तन्‍्त्र रहता है, जेसे घर और दूसरे कारागार आदिक, जिन में 
जीव स्वतन्त्र नहीं होता । मनुष्य का आकार दोनों स्थानों में एक- 
सा होता है। कारागार और घर में रहनेवाले मनुष्य एक से ही 
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हैं. केवल शक्तियों में अन्तर पड़ जाता है, जैसे जो मनुप्य घर में 
रहता है, वह अपनी स्वातन्त्रता के कारण अपने हानि-लाभ का 
म्वामी रहता है ; यदि व्यय अधिक करता है और कमाता थोड़ा है 
तो वह ऋणी हो जाता है ; परन्तु कारागार में स्वतन्त्रता न मिलने 
के कारण हानि लाभ पर उसका कोई बश नहीं । यदि कमाता थोड़ा 
और ग्वाता अधिक है तो वह ऋणी नहीं होता । कारागार में उस 
के हाथों में हथकड़ी, पावों में बड़ी डालकर और घर से बाहर न 
जाने की आज्ञा दकर उसके स्व्रातंत्रय को रोका गया है और घर 
में उसकी स्वतन्त्रता है। इसके अतिरिक्त वन्‍न्द्ी और स्वतन्त्र 
मनुष्य में काई भेद नहीं। अब यह भेद जब मनुष्यों में भी 
दीस्वता है कि कोई सेवक है, कोड राजा, कोई शासक है और 
कोई शासित राजा पलकी में व्रिरज्ममान और सेवक उस पालकी 
को कन्धों पर उठाये हुए है, तो जिस प्रकार इस भेद के होते हए 
भी राजा और सेवक दोनों के मनुष्य होने में संशय नहीं होता 
ओर न एक वन्दी तथा एक स्वतन्त्र व्यक्ति को मनुष्य जाति से 
प्रथक्त कर सकते हैँं। जो दशा कि संसार में बन्द्ती और स्व- 
तन्‍त्र॑ मनुष्य की है, वही दशा इंश्वरीय स्॒ष्टि में कत्तव्य और भोग- 
योनि की है। कत्तव्य का अर्थ आगे के लिय बाना है, जो 
आगामी में पककर भोगनव्य हो जाता है और भोगतव्य का अथ 
वोने की जगह अर्थात आगामी के लिय  प्रवन्ध करने के स्थान में 
केवल वत्तमान भोग के लिय परिश्रम करता है । 

जिस प्रकार खाना और बोना दोनों कम हैं, दोनों के लिये 
परिश्रम की आवश्यकता है ; परन्तु फल दोनों का भिन्न है। अब 
एक ही मनुष्य दोनों प्रकार के कर्म कर सकता है । ऐसे मनुष्य 
भी हैं, जो दूसरों का उपकार करना ही अपना जीवनोदेश्य सम- 

हैं, ऐसे मनुष्य भी हैं जो अपना ही पेट पालना चाहते हैं 
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ऐसे भी हैं जो अपना और दूसरों का दोनों का ही भत्रा कग्ना 
चाहने हैं, और एसे भी हैं जिन्हें दसरों का हानि पहुँचाना ही 
भला लगता है| मानों मनष्य अच्छा वोने वाले, खाने वाल 
और चुरा वोने वाले मिलते हैं 
जिसमे यह स्पष्टतया प्रकट होता है कि करना और भोगना 

दोनों मनुष्य यानि में हो सकते हैं ; परन्तु पशु इसमे भिन्न हे. वह 

गते ही हैं अर्थात ग्बाना जानते हैं, बाना नहीं जानते | जिसका 
यह म्पष्ट अं है कि वह भोगतव्य योनि हैं। जो मनुष्य बोगा है 
बह अपने नाज़ को प्रश्वी में डाल दता है, यदि वह प्रथ्वी पर पड़ा 
रह तो प्रणतया नहीं फलता, इसलिए उसे मिद्री के नीच दवा 
देते है तब बह फलता है और जो मनुप्य भोगता है, वह अपने पेट 
में डाल लता है अथवा देह पर पहिन लता है| तात्पय यह कि 
भांग अपने ही लिय किया जाता है और जो मनुष्य दसरों की 
भलाई, बुगई करता है, वह भानों वो रहा है | यदि बह भलाई को 
प्रकट करता हैं तो उसकी भलाई कीर्ति का कारण तो हो जाती 
परन्तु उसस आत्मक शांत का फल नहीं मसलदा और जा मनुष्य 
श्रुराई का प्रकट करता हू उसस उसकी अपकीति ता अवश्य 
होती है : परन्तु इससे बुरे संम्कार कम पड़त हैँ । क्योकि लागों में 
अनादर और अपशब्दादि उसको उन्नांत सें बाधा डालने हैं इसी- 
लिय भारतवप में यह प्राचीन लोकोक्ति थी--"नेकी छिपा कर करा 
ओर बी प्रकट करो” जिससे यठी अभिप्राय सिद्ध होता है कि 
मनुप्य अमिमानी नहीं होता, क्योंकि प्रकट में भलाइ करने से 
संसार में प्रतिष्ठा होती है, जिसके कारण मनुष्य अमिभानी होकर 
दुःख उठाता है और बदी ( बुराई ) के प्रकट होन से मठ॒ष्य का 
हृदय घमनन्‍्ड से रहित हो जाता है ; क्‍योंकि चारों ओर से उसे 
फटकार पड़ती है । 
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इससे स्पष्ट रीति पर प्रकट होगया कि जो मनुष्य भलाई का 
बीज बोते हैं और उसे छिपाकर ( गुप्त ) रखते हैं, वह भविष्य के 
लिये अपना सुधार करते हैं और जो बुराई के बीज को छिपाकर 
बोत हैं, वह अपना विगाड़ करते हैँ । जब कि हम कर्मों से मनुष्य 
को बद्ध और मुक्त देखते है तो आत्मा के लिय जो कम करने में 
तन्त्र है मोक्ष और वन्धन का विचार किस प्रकार बुद्धि विरुद्ध 
हो सकता है, जबकि कर्मों के कारण एक ही मनुष्य कारा- 
गार और घर (दो भिन्न स्थानों ) में देखा जाता हैं तो एक ही 
आत्मा का दो प्रकार के देहों में ( जो कारागार और घर की भांति 
आत्मा के घर हैं ) जाना बुद्धि विरुद्ग हा! सकता है। आत्मा के 
गुण दो प्रकार के हैं, एक वह जो स्वयं आत्मा के गुण हैं अर्थात 
“ज्ञान और प्रयत्र"--जा मनुष्यों और पशुओं में समान पाये जाते 
हैं और दूसरे वह गुण जो आत्मा को मनुष्य योनि में शिक्षा द्वारा 
प्राप्त होते हे । इनमें पशु और मनुष्य भिन्न हैँ। जेसे दुःस्व सुस्ब 
का प्रतीत होना जो स्वयं आत्मा का गुण है अथवा दुःखद पदार्थों 
से घृणा तथा सुखद वम्तुओं की इच्छा करना जो मन के कारण 
जीबों में पाये जाते हैँ, यह पशु और मनुष्यों में समान हैं ; परन्तु 
दुःस्य के कारण जानकर उसके दूर करने का उपाय करना तथ्ग 
सुख के साधनों को जानकर उनके एकत्र करने का विचार करना 
य शिक्षा से प्राप्त होनवाल गुण मनुप्य योनि में ही मिल सकते 
हैं, पशु योनि में नहीं। उदाहरणाथ स्वतन्त्र मनुष्य के हाथ पेर 
खुल होते हु और उस आने-जाने का अधिकार भी होता है| वह 
अपने हाथों से क्ृपि कर सकता है और चोरी भी कर सकता है। 
जब उसे चोरी की वान पड़ जाती है तो उसकी टव 
मिटाने के लिये गवनमेन्ट ( शासन शक्ति ) उसके हाथों में 
हथकड़ी डाल देती है, जिसका यह भश्रयोजन होता है कि 
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वह उठाने की शक्ति न रखने के कारण इस लत का भूल 
जाबे । अब रोका तो चोरी से गया है ; परन्तु हाथों में हथकड़ी 
होने से वह खेती भी नहीं कर सकता, न पावों से दह विद्या- 
प्राप्ति के लिये जा सकता है, न किसी की रक्षा के लिये दौड़ 
सकता और न चोरी का माल लेकर ही भाग सकता है : क्योंकि 
अब उसके पाँव में वेड़ी डाल दी गई। इसका आशय तो यह 
था कि उसकी लेकर भागने की बान कम हो जावे; परन्तु 
अब वह रक्षा और शिक्षा के निमित्त भी नहीं दौड़ सकता। 
यद्यपि गवनमेंट का अभिप्राय सिवाय चोरी का माल लेकर भागने 
के और कामों से रोकने का नहीं था ; परन्तु इन सब कामों का 
संबंध हाथ पाँव की स्वतंत्रता से है। जब तक हाथ पाँव की 
स्वतंत्रता न रोक ली जावे, तब तक चोरी की कुटव दूर नहीं 
हो सकती । बहुधा मनुप्य कह देंग कि गवनमेंट का अभिप्राय इन 
लतों को दूर करने का नहीं हे और न बन्दी उस कुचाल को 
छोडता है, जिसके छुड़ाने के निमित्त उसे कारागार भेजा गया 
था ; क्योंकि हम देखत॑ हैं. कि बहुत-से बन्दी कारागार से मुक्त 
होते ही चोरी आदिक उन्हीं पापों में पुनः प्रव॒त्त होते है, जिनके दूर 
करने के लिये उनको दण्ड दिया गया था। इसका उत्तर यह है 
कि यद्यपि गवनमेंट हाथ और पावों को हथकडी और बेड़ी से 
बंद करके और देह को कारागार में वंद करके इस कुबान को 
मिटाने का प्रयत्न करती है, जिससे कि इस रोग की पूर्ण निवृत्ति 
हो जावे तथापि अपनी निबेलता के कारण इस बुराई की जड़ 
को नहीं दूर कर सकती ; क्योंकि सबसे प्रथम पाप की जड़ मनमें 
बेठती है तत्पश्चान्‌ शरीर और इन्द्रियों से वह पाप किया जाता 
है। जब तक मन से उस पाप को न भुला दिया जाय, तब तक 
उसकी जड़ नहीं हट सकती | परन्तु मन से भुला देना मनुष्य 
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अथवा मानवी गवनंमेंट की शक्ति से परे है अथवा दूसरे शब्दों 
में यों कहिए कि मनुष्य कृत गवनमेंट पाप की जड को नहीं 
उख्बाडु सकती | यही कारण है कि बंदी कारागार से आकर भी 
उन्हीं अपराधों को करते हैं जिनके दण्ड भोगने और जिनकी 
स्मृति भुलाने के लिय कारागृह में भेजे गये थे। परन्तु सब शक्ति- 
मान्‌ अपनी प्रजा का ऐसे कारागार में भेजने है कि जहाँ उसको 
विचार करने की भी शक्ति नहीं रहती, जिससे उनको पाप की 
लत ही भूल जाती है । मनुष्य शरीर तो आत्मा के लिये घर की 
भाँति ऐसा स्थान है, जहाँ पर कि वह अपने भले के लिय 
स्वतंत्रतापवक कम कर सकता है । पशु योनि ऐसी है कि 
आत्मा स्वतंत्रता-पूवक कर्म करना तो कहों वियार भी नहीं 
कर सकता ; क्योंकि वहाँ पर मन के ऊपर तमोगुणग की हथकड़ी 
लगाई जाती है, जिससे कि उसकी भ्मग्ण तथा विचार शक्ति 
कुछ कर ही नहीं सकती। यदि कारागार और नगर के अन्य 
दूसरे घरों के मनुष्यों को भिन्न प्रकार का सममें तो मनुप्य और 
पशु के आत्मा में भी भिन्नता हो सकती है और यदि दोनों 
दशाओं में मनुष्य यानि एक ही है तो मनुष्य और पशु का 
आत्मा भी एक ही प्रकार का है, जिस प्रकार संसार में सनुष्य पाप 
करने पर घर से प्रथक्‌ कर कारागार भेज दिये जाते है । 
इसी प्रकार परमात्मा के नियमानुसार मनुष्य, पापों की वाल 
| दर करने तथा उस कम का दण्ड भोगन के लिय, पशु योनि 
में भज्ञ दिया जाता है। जिस प्रकार यहाँ पर पापों के अनुसार 
कैद दीवानी, कैद महज ( साधारण ) क्रेद बामुशक्रत और के 
तनहाई ( सपरिश्रम तथा एकान्त कारावास ) आदिक भिन्न-भिन्न 
प्रकार के दण्ड हैं, इसी प्रकार पापों के अनुसार पशुयोनि भी 
अमंख्य प्रकार की हैं। जेसे काराग्रह से मुक्त होकर बंदी घरों 
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को आते हैं. और घरों में पाप करके कारागार को जाते है, 
प्रकार जीव भी सनुष्य दह से पशु देह में और पशु देह से मनुष्य 
देह में कर्मानुसार आते-जात रहने हैं । जिस प्रकार झूत्यु 
होने पर ही मनुष्य के ट्स (आने जाने के ) क्रम का अन्त 
होता है अर्थात्‌ मृत्यु से पृ्वं मनुष्य स्वतंत्रता-पृवक्त करने की 
दशा में हा अथवा भोगने की अवम्था में हो अर्थात धर में रहे 
अथवा कारागार में, दोनों स नहीं छूट सकता । इसी प्रकार जीव 
मोक्ष से पूव मनुष्य देह + हो, चाटे पशु शरीर में इनसे नहीं छूट 
सकता | मुक्ति ही इसकी समाप्ति करती है और इसी कार्श 
मुक्ति का नाम 'अतिम्रत्युः रकखा गया है । कतिपय मनुष्यों का 
यह संदह होगा कि संसार से बंदी न्‍्यून और म्बतंत्र अधिक है 
यदि इसी के अशुसार इसी मनुप्य और पशु को बंदी और स्वतंत्र 
जीत्र क्रमशः समक लें ता मजुष्यो की संख्या पशुओं से अधिक 
होनी चाहिए; परन्तु संसार में पशु मनुष्यों की अपेक्षा अत्याधिक 
है। अतः: यह उदाहरण यथार्थ ( ठीक ) नहीं। इसका उत्तर यह 
है कि जीव में नेसर्गिक रीति पर पापों के संस्कार अभिक हैं, इसी 
प्रकार मनुष्य भी पापी अधिक और पधर्मात्मा थोड़े हैं। यदि 
गवन भण्ट सवज्ञ होती ता वत्तंमान मनुष्यों में सौ में स एक भी 
बड़ा कठिनता से स्वतंत्र दिखाई दता नहीं तो सवहां बंरी होते 
इस समय बंदी की संख्या न्‍्यून होता गवनमेन्ट की पापों. से 
नभिज्ञत। का परिणाम है नकि पापी लागों की न्यूनता का । 

पाप का सम्बन्ध जिमसे जीवात्मा स्वतंत्र समझा जाता हैं 
केवल विचार से है। जेस किसी को हानि पहुँचाने का विचार 
करना इश्वरीय नियमानुसार पाप है; परन्तु वत्तमान गवनमेण्ट 
को विचार का ज्ञान नहीं हा सकता यावत्‌ वह विचार काय में 
परिणत न हो | तो यों कहिये कि सबसे अधिक और महान पाप 
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का तो गवनमेण्ट दण्ड ही नहीं दे सकती। इस प्रकार के पापी 
तो गवनमेर्ट के दण्ड से पूरतया बचे रहते हैं। दूसरे बहुत से 
मनुष्य कम द्वारा पाप करके भी गवनमेण्ट के दण्ड से बचे 
रहत हैं, जेसे कि लाखों मनुष्य घूस लेते हैं ; परन्तु उनमें से दण्ड 
पानेवाले उंगलियों पर गिने जा सकते हैँ । लाखों मनुष्य भूटी 
साज्ञी देते हैं ; परन्तु सौ पीछे एक भी कठिनाई से भूठी साक्षी 
देने का अपराधी समभा जाता है। इसी प्रकार और भी लाखों 
पाप होते हैं, ज्ञिनके अपराधी गवर्नमेणट तक समाचार न पहुँचने 
से दण्ड नहीं पाते अथवा घूस तथा भूटी साक्षी द्वारा बीच 
में ही छूट जाते हैं अथवा किसी क़ानूनी पेच से । यदि प्रत्यक 
पापी को दण्ड मिलता तो गवनमेण्ट के कारागृहों में नगरों से 
सहस्रों गुणा अधिक भीड़ होती । इस समय कारागारों में नगरों 
से थोड़े मनुष्य होना इस बात का प्रमाण नहीं कि पापी थोड़े हैं 
ओर धर्मात्मा अधिक वरन्‌ इस वात का प्रमाण है कि जिस 
प्रकार गवनमेण्ट का मन पर अधिकार न होने के कारण पापों की 
जड़ नहीं उखड़ सकती, इसी प्रकार मन का हाल न जानने के 
कारण लाखों पापियों को दण्ड भी नहीं दे सकती : परन्तु 
ईश्वर सर्वज्ञ है उसके न्याय में न तो अज्ञान ही बाधा डालता 
है, न घूस काम करती है, न भूठी साक्षी से कोई पापी बच 
सकता हैं और न कानूनी पेच पापी की रक्षा कर सकते हैं। 
सुतराम्‌ सब अपराधियों को दरड मिलता है, जिससे कि बन्दी 
अधिक स्वतंत्र-न्यून संख्या में होते हैं । 

जहाँ तक आध्यात्मिक विद्या के पण्डितों के ग्रन्थों के अब- 
लोकन से पता चलता है, उनसे भी मनुष्य और पशु के आत्मा का 
एक ही होना सिद्ध होता है और जो मनुष्य आध्यात्मिक विद्या 
से अनभिज्ञ हैं, उनकी सम्मति इस विपय में मानने योग्य नहीं । 
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भारतवर्ष के ऋषि, वौद्धघर्म के विद्वान, जैन धर्म के पण्डित 
ओर यूनान के दार्शनिक सब सहमत हँ--केवल क़रानी शिक्षा को 
( माननेवाले ) जिनके ख्याली मज़हब ( कल्पित मत ) में बुद्धि 
से काम लेना निपध है, जो आध्यात्मिक विद्या से अनभिन्न हैं 
केबल तलवार के बल धर्म फेलात रहें, अथवा ईसाई, पादरी गण 
जो अधिक संख्या में अध्यात्म-विद्या से शून्य ही दिखाई पदत॑ 
है, जो अपने धार्मिक सिद्धान्तों को बुद्धि एवं प्रयोग द्वारा सिद्ध 
करने में असमथ हैं, विरुद्ध हैं। यदि इनकी पुस्तकों पर विचार 
किया जाय तो उनमें जीव का लक्षण तक नहीं। एसी दशा में 
जब कि यह लोग जीव का लक्षण करना भी न जानते हों, इनका 
मनुष्य और पशु के जीव को भिन्न-भिन्न अथवा एक ही प्रकार का 
मानना कोई अथ नहीं रखता। स्वामी दयानन्द सरस्वती ने 
सत्याथ प्रकाश में इस सिद्धान्त की पुष्टि में बहुत से प्रमाण दे 
दिये हैं । अतः इस ट्र कट में शास्त्रीय प्रमाण नहीं दिये गये। जो 
महाशय प्रमाण देखना चाहें व सत्याथ प्रकाश और वद-भाष्य, 
भूमिका में देख सकते हैं अथवा परिडत लेखराम ने जो 'सुबूते 
तनासिख? लिखा है, उसमें भी प्रमाण लिग्ब हुए हैं। अब जिस 
प्रकार कारागार में रहनेवाला बंदी और घर में रहनेवाला 
ग्रहम्थी कहाता है, वास्तव में बंदी और ग्रहस्थी कोई दो भिन्न 
वस्तु नहीं हैं, वरन्‌ एक ही मनुष्य के दो स्थानों में रहने के कारण 
दो भिन्न नाम हैं, इसी प्रकार मनुष्य और पशु सब जीव रखने 
के कारण जीवधारी अथवा 'हँवान” कहलाते हैं, केवल इतना ही 
अन्तर है कि मनुष्य 'हैवानेनातिक' अर्थात्‌ बुद्धि और स्वतंत्रता 
से काम लेने वाला है और दूसरा हैवान मुतलक अर्थात्‌ वह 
वाह्य साधनों से बुद्धि का काये नहीं कर सकता ! मनुष्य विद्या 
द्वारा बुद्धि बढ़ा सकता है; परन्तु पशु जितना उनका अपना 
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ज्ञान है, उसी से काम ले सकते हैं और विद्या से ज्ञान प्राप्त 
करने की शक्ति नहीं रखते | पशुओं को जितनी बातें सिखावें, वे 
उसको उसी प्रकार ग्रहण कर सकते हैं ; क्‍योंकि यह हरक़त 
( क्रियायें ) केवल उनके आत्मा तथा अवयवों से सम्बन्ध रखती 
हैं: परन्तु मनमें बंधन के कारण संस्कार न होने स वह उससे 
कोई दूसरा नतीजा नहीं निकाल सकते | इस लिये बह विद्या 
से शून्य रहते हैं। जो अन्तर एक मनष्य के स्त्रतंत्र और ब॑ 
होने में है, वही अन्तर मनुप्य और पशु के आत्मा में हो सकता 
हं। मनुष्य और पशु योनि दो भिन्न स्थान हैं, जिनमें रहकर 
जीव स्वतंत्र और बंधन के भोग को भोगता है। जिस प्रकार 
बंदी होने से काइ मनुष्य जाति से प्रथक्‌ नहीं हो जाता तथा वंधन 
से फिर भी मुक्त हो सकता है और कारागार को जा सकता है । 
यह परिम्थिति का भेद हैं, जाति का कोई भेद नहों। यही भेद 
मनुष्य और पशु के आत्मा में हैं। उनकी जाति एक ही है। 
जिस प्रकार किसी मनुष्य के हाथ न होने से वह दूसरा मनुष्य 
नहीं हो जाता केवल उसकी शक्ति में अन्तर हो जाता है । 
इसी प्रकार पशु के दह सें प्रवेश करन से जीव दसरा नहीं हो 
जाता, बरन्‌ उसकी शक्ति में अन्तर पड़ जाता है । जो गुण 
स्वयं जीव के हैं वह मनुष्य और पशु दोनों में समान हैं. और 
जो साधनों से उत्पन्न होते हू उनमे अन्तर 6। जिन वस्तुओं से 
अपन गुण एक हों वह एक जाति की कहाती हैं। आर्जी ( नेमि- 
त्तिक ) शुगणों में से प्रत्यक के भिन्न गुण होने के करण भिन्न होती 
हैं| सुतगम मनुष्य और पशु दोनों में जीव एक ही प्रकार का है । 
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यज्ञ 


प्रिय पाठकगणश ! आजफल यज्ञ का अथ शामत्र से अपरि- 
चित होने के कारण वलिदान अथवा जीव हिसा के लेन लग 
गये है और इन मनुष्यों से पृद्ठा जाता है कि तुम यज का अथ 
हिंसा कहाँ ले लात हो ? उस समय वह दाममागियों की क्रिया 
आर उत्तक बनाये अथवा अ्रंथो स॑ मिलाब हुए वाक्य उर्पम्धित 
करत हैँ, जिनसे कही केवल पारन्छद और समास का ही बदल 
कर मनुष्यों को भ्रांति मे डाला जाता है। अतः आज हम यज्ञ के 
विपय पर विचार करना चाहत हैं, जिससे सर्ब-साधारण को इस 
स्वोपयोगी काये की उत्तमता ज्ञात हो जावे । संसार सें इसका 
प्रचार हो जावे और जो मनुष्य जेन वौद्धादि बिना समके केवल 
वाममारगियों को क्रिया तथा पुराणों की गप्पो के भरोसे पर इस 
सर्वोपयोगी काम की निदा कर रहे हैं, वह अपनी अति को जान 
कर इसके प्रतिकूल होने के म्थान पर सहायक हो जात्रें | जो वेदों 
की निन्‍्द्ा के कारण नाम्तिक कहाते हैं, वे फिर वर्शाश्रम धर्म को 
मानकर आम्तिक हो जाबे तथा संसार से फुट का मभंडा उस्बड़ 
कर प्रेम का मण्डा गढ़ जावे । प्रिय पाठकों ! “यज्ञ” शब्द यज्ञ 
धातु से निकला है, जिसका अथ देवपूजा, संगति करण और 
दान का है। आज कल जो मनुष्य यज्ञ का अर्थ बलिदान ले रहे 
हैं, वह केवल देवपूजा के लिये वलिहान करना इस शब्द का 
अथ बताते हैं और देवपूजा से स्वर्ग की प्राप्ति बताई जाती है । 
अब देखना यह है कि देवपूजा से स्वर्ग की प्राप्ति होती है या 
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नहीं तथा देव पूजा किसी पशु को बलिदान करने का नाम है, 
या क्‍या। 

हम जहाँ तक बेदिक ग्रंथों को देखते हैं. तो “स्व” सुख विशेष 
का नाम प्रतीत होता है, किसी स्थान विशेष का नहीं और सुख 
उस समय होता है जबकि दुःख का लेश न हो। अब संसार में 
सबसे महान दुःख रोग, संक्रामक रोग, ( मत विरोध ) तथा 
आवश्यकता हैं और इनके निवृत्ति का यज्ञ एकमात्र साधन है। 
जेसा कि लिखा है--यज्ञ तीन प्रकार के पदार्थों से करना चाहिए 
जिनमें प्रथम पुष्टिकारक, दूसरी दु्गन्धि निवाग्क और तीसरी 
रोग विनाशक औपधियाँ हों । पुष्टिकारक पदाथ वर्षा का कारण 
होते हैँ, सुगंधिकारक पदार्थ वायु और जल को शुद्ध करते हैं 
ओर रोग बविनाशक औपधि यज्ञ में बेठनेवालों तथा समस्त 
संसार में से संक्रामक रोगों का निवारण करती हैं। प्रिय सुहृद- 
गण ! यज्ञ केवल महान्‌ दुःग्वों को दूर करने का साधन है ; परन्तु 
आज कल मूर्खों ने यज्ञ को दूपित कर दिया है। वहुधा मनुष्य 
कहेंगे कि यज्ञ बलिदान का नाम है और जेन बाबा आत्मा- 
रामजी ने तो इस पर अधिक ज़ोर दिया है कि यज्ञ में हिंसा 
होती है ; परन्तु बाबाजी ने संहिताओं का तो कोई प्रमाण दिया 
नहीं, केवल इधर उधर के वाममार्गियों के ग्रंथों को लेकर अथवा 
राज़ा शिवप्रसाद जेनी आदिक के इतिहास का प्रमाण देकर सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया है ; परन्तु वावाजी का यह पुरुपार्थ निष्फल 
प्रतीत होता है, जबकि वेदों में यज्ञ ( हिंसा ) का निषेध पाया 
जाता है। देखो ऋग्वेद सायण भाष्य:-- 


“अग्लेयं यज्ञ -मध्वर॑विश्वतः परिभूरसि स इदवेषु 
गच्छति ।! 
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प्रिय पाठकगण ! हमने आपको केवल दो मन्त्र और साय- 
णाचाय भाष्य में दिखा दिया फि यज्ञ में हिंसा करना महापाप 
है, इसके लिय हम आपको एक प्रत्यक्ष प्रमाण देते हैं, जिससे 
कि आप लोग समझ जावेंगे। आपने बहुधा रामायण को पढ़ा 
होगा और बहुतों ने रामलीला देखा होगा कि जिस समय 
विश्वामित्र के यज्ञ को राक्षस लोग विध्न डालकर पूर्स नहीं 
होने देते थे, उस समय विश्वामित्र यद्यपि क्षत्रिय वीर थे तथापि 
हिंसा के भय से रामचन्द्र को सहायता के लिये बुलाने गये : 
क्योंकि वह जानते थे कि बिना क्रोध किये तो हिंसा हो नहीं 
सकती और क्रोध करना दीक्षित के लिये महापाप है, इसी कारण 
उन्होंने रामचन्द्र को बुलाया। 

प्रिय पाठकगणशा ! जबकि यज्ञ में क्रोव करना भी महापाप 
गिना जाता है तो कौन मूर्ख कह सकत। है कि यज्ञ में हिंसा 
होती है और आजकल जो वाममार्गी इस प्रकार के हिंसक यज्ञ 
करते हैं--यद्यपि वह हिंसा करते हैं ; परन्तु उनके संस्कारों में कुछ 
कुछ चिह्न अब भी मिलते हैं--मैसाकि उनका इस प्रकार के यज्ञों 
को 'काम्य कम? बताना और प्रायश्वित करन! जिस प्रकार कि 
विज्ञान भिन्नु अपने सांख्य भाष्य में लिखते हैं । 

बहुत-से यज्ञों में देखा गया है कि पहिल तो लोगों ने पशुमेश्र 
यज्ञ किया और फिर प्रायश्वित किया और जब उनसे पूछा गया 
कि तुम ऐसा क्यों करते हो तो उत्तर दिया कि यह काम्य कर्म हैं 
ओर जहाँ गह्म सूत्रों में यज्ञों का वर्णन है, वहाँ भी इस प्रकार 
के यज्ञों को काम्य कम ही बताया गया है। तात्पय्य यह कि 
पशु हिंसावाला यज्ञ अवेदिक है और यज्ञ स्वंदा हिंसा रहित 
होता है। आजकल जितने यज्ञ होते हैं, सबमें तो हिंसा होती 
नहीं । हाँ कहीं-कहीं होती है ; परन्तु इसके साथ ही वह लोग प्रायश्वित 
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करते हैं । यद्यपि इस प्रायश्वित से हिंसा का दोष दूर नहीं होता 
तथापि इतना अवश्य होता है कि समझदार मनुष्य यह समझ 
जाता है कि यह वेद विरुद्ध काये है ; क्‍्यौंकि बेदानुकूलं कर्म का 
प्रायश्वित वैदिक मनुष्य कर ही नहीं सकते । कारण यह कि उनके 
धर में तो वेदों को छोड़कर और कोई प्रमाण ही नहीं माना 
जाता, जैसाकि महात्मा मनु कहते हैं:--- 


“अर्थ कामेषु श्क्कानां धर्मज्ञान विधीयते | धम्म 
जिज्ञासमानानाम्‌ प्रमाण परम श्रुति! ॥”! 
अथ--जिनका चित्त अर्थ और काम से हट गया है, उनके 
लिय धम का ज्ञान उचित है और धर्म के जानने के लिय परम 
प्रमाण श्रुति अर्थात्‌ बेंद है । 


एसा ही महात्मा जैमिनि मुनि ने कहा है-- 


“चोदना लक्षणोर्थों धम्मं! ॥!” 

अर्थात्‌ “जिस कम के करने की वेद में प्रेरणा की गई हो 
वही धर्म कहाता है ।” जब वेदिक लोगों का धर्म ही वेदानुकूल 
है तो यदि हिंसा को वह वेदानुकूल समभते तो किस प्रकार 
व्रेदानुकूल हिंसा का प्रायश्वित करते ? यज्ञ करनेवालों का प्राय- 
श्वित करना भी हिंसा को वेद विरुद्ध ठहराता है और जहाँ लोग 
कहते हैं कि “वेदकीय हिंसा हिंसा नास्ति” इसका अथ यह है 
कि बेद्‌ में जो राजा को आज्ञा दी गई है कि वह दुष्ट, हिंसक, 
डाकू, आदि मनुष्यों तथा सिंह और बाराहादिक पशुओं को मारे 
तो राजा का मारना हिंसा नहीं कहाती। कारण कि राजा को 
उनका मारना अपने अथ अथवा हिंसा के विचार से नहीं बताया 
गया, वरन्‌ दूसरों की रक्षा के लिये निबलों की बलवानों से रक्षा 
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करना राजा का धरम है, इसलिये राजा को इस हिंसा का पाप 
नहीं लगता है । 

प्रिय पाठकगण ! यदि आप तनिक बिचार करें कि आप 
क्या वस्तु हैं और धर्म क्या ? पाप और पुएय केवल मन की 
अशुभ वृत्तियों का नाम हैं; क्योकि मन ही इस प्रकार के पाप 
करता है और मन ही इनका दण्ड पाता है । इसलिए लिखा है-- 


क्लुधापिपासा प्राणस्य शोक मोहों मनस्तथा । जरा 


मरण शरीरस्य पडोमि रहिता शिवा ॥ 

अर्थात्‌ 'भूख और प्यास प्राणों का धर्म है? क्‍योंकि श्राणों के 
साथ जितने अग्नि और जल के परमारपु वाहर निकलते हैं, उतनी 
ही शरीर में न्‍्यूनता होती है और इसी नन्‍्यूनता का नाम भूख 
ओर प्यास है। यह तो प्रत्येक मनुष्य जानता है कि जब घोर 
परिश्रम करते हैं तो प्राण वायु बेग से चलता है अतः परमाणु 
मटमट निकलते हैं और भूख अधिक लगती है और शिधिलता 
में प्राण कम चलते हैं, इसकी दशा नाड़ी से ज्ञात हो जाती है । 
दूसरे हथ॑ और शोक यह मन में होते हैं; क्योंकि मन किसी 
दूसरे विचार में लगा हो तो हपे और शोकजनक पदार्थों से 
संबंध होने पर भी हु और शोक नहीं होते और बूड़ा होना 
ओर मरना यह शरीर का धम है अर्थात्‌ जब शरीर से जीवात्मा 
निकल गया तो मृत्यु हो गई और पाप तथा पुण्य का करना 
भी मन की वृत्ति पर निर्भर हेँ, जब तक किसी का इरादा ( निश्चय- 
विचार ) नहीं, उस समय तक वह उस कम का उत्तरदाता नहीं | 

बहुत से जेन लोग यह कहते हैं कि यज्ञ करने में बहुधा 
जीवों का नाश हो जाता है, जेसे कोई जीव लकड़ी में है, कोई 
सामग्री में और कोई वायु में से आ गिरता है। अतः यज्ञ से हिंसा 
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होती है ; परंतु यह ठीक नहीं क्योंकि मनुष्य बीमारी से मर जाते 
हैं, वह हिंसा किसको लगती है । क्‍या जो वेद्य औषधि देता है 
वह इस पाप का अपराधी समझा जाता है ? कदापि नहीं। इसी 
प्रकार जो लोग यज्ञ करते हैं वे संसार के उपकार के लिये करते 
हैं, उनका भाव किसी को दुःख पहुँचाने का नहीं होता । हाँ, यदि 
कोई जीव यज्ञ के कारण मर जाबे तो उसका यज्ञ ठीक नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि सामग्री और लकड़ी भले प्रकार शुद्ध 
करने और देखने की आज्ञा वेद ने स्वयं देदी है। इस कारण जो 
इस आज्ञा की उपेक्षा करता है, वह इस अवहेलना का अपराधी 
है ; परंतु हिंसा करने का अपराधी नहीं । 

प्रिय पाठकंगण ! बहुत से जैनी यह कहते हैं. कि बेढ़ों में 
यज्ञ में हिंसा करने की विधि लिखी है । जब उनसे पूछते हैं कि 
कहाँ लिखा है तो कहते है कि यह्‌ वेद की श्रुति है ; परंतु जब 
इस श्रुत की खोज की जाती है तो वेदों में तो इसका पता नहीं 
लगता, हाँ उन सूत्रों में जो वाममार्ग के पीछे प्रकट हुए अथवा 
जिनमें बाममाग की अधिक मिलावट है, पाई जाती है । इसी प्रकार 
और बहुत से तेत्तरीय शाखा तेत्तरीय आरण्यक और ब्राह्मण के 
प्रमाण बावा आत्माराम जी ने लिखे हैं और अन्य जैन भी इन्हीं 
ग्रन्थों में से प्रमाण देकर यज्ञ में हिंसा को सिद्ध करना चाहते हैं ; 
परन्तु जहों तक विचार किया जाता है, उनका अन्वेषण इतना 
निल प्रतीत होता है कि उन्होंने किसी वेद का भाष्य न तो स्वयं 
देखा और न किसी से सुना वरन्‌ केवल ब्राह्मणों के कहने पर ही 
मान लिया कि यह तैत्तरीय शाखा आदिक वेद हैं । अन्यथा जब 
महीधराचाय अपनी यजुर्बेद भाष्य की भूमिका में तेत्तरीय 
शाखा की उत्पत्ति याज्ञवल्क्य के समय में बताते हैं और याज्ञ- 
बल्क्‍य व्यास जी महाराज के चेला वैशम्पायन के शिष्य हैं, 
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जिनका समय महाभारत के लगभग सौ वर्ष पश्थाव अतीत होता 
है । ऐसी दशा में तेत्तरीय शाग्वा के प्राचीन न होने के कारण 
उसके बताये हुए यज्ञों का भी अभाव ठहरता हैं और तेत्तरीय 
आरण्यक एवं वह सूत्र जो आज श्रौत सूत्र कहे जाते हैं, जिनमें 
तैत्तरीय शाखा के वहुत-सें प्रमाण विद्यमान हैं, विद्यमान न 
थे और जितने प्रमाण वाबा आत्मारामजी ने यज्ञ में हिंसा दिखाने 
के लिये दिये हैं, वे सब उन्हीं प्रन्थी के हैं और कहीं आत्मारामजी 
ने चाहे ता संस्कृत विद्या की न्‍्यूनता के कारण चाहे पक्षपात 
से हो अथ का अनथ किया है ; क्योंकि संस्क्रत विद्या इतनी अगाध 
एवं गूढ़ अ्थंवाली है कि तनिक से पदच्छेद अथवा समास के 
बदलने से आशय सैकड़ों कोस दूर चला जाता है--जैसे किसी ने 
कहा है कि:-- 


“मद्च्चि परम गतिम!! ॥ 
अर्थात्‌--'मेरी पूजा करनेवाला परम गति को जाता है।! 
अच दूसरे ने खींचकर पदरुछेद ऐसा किया:-- 


मद्याजी परमागतिम्‌ 

अर्थात्‌--/“मदिरा पीनेवाला) और बकरा खानेवाला परम 
गति को जाता है।” 

प्रिय पाठकगण ! कतिपय मनुष्य यह कहते हैं कि यज्ञ से 
देव पूजा किस प्रकार हो सकती है : क्योंकि अग्नि आदिक जड़ 
पदार्थों को प्रसन्न करने के लिये धरत और मेवा आदिक का डालना 
व्यर्थ है। परन्तु उन्हें स्मरण रखना चाहिए कि जड़ पदार्थों पर 
ही मनुष्य का जीवन निर्भर है। यदि जड़ पदाथ प्रसन्न न हों तो 
मनुष्य का जीवन एक भार हो जावे। उदाहरणार्थ जिस नगर का 
जल उत्तम न हो, वहाँ रहने में प्रत्येक मनुष्य को कठिनाई होती 
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है। जहाँ की वायु में रोग हो वहाँ तो कोई रहना ही नहीं चाहता । 
आपने महामारी और बम्बई के समाचारों से जान लिया होगा 
कि कोई नहीं कह सकता कि “जल वायु? आदि जड़ पदार्थों को 
प्रसन्न किये बिना हम सुख प्राप्त कर सकते हैं, कतिपय मित्र 
कहेंगे कि यह पदाथे जड़ होकर प्रसन्न और अप्रसन्न कैसे हो 
सकते हैं ? परन्तु क्या जड़ का अथे अप्रसन्न रहने का है, जब 
कोई वस्तु हमारे अनुकूल होती है, तब हम उसे प्रसन्न कहते 
हैं, जेसे सुगन्धि। क्या गन्ध में प्रसन्न का गुण है ? नितान्त 
नहीं, वरन्‌ हमारे अनुकूल होने से ही असन्न कहाती है, इसी 
प्रकार और बहुत से उदाहरण हैं, जहाँ पदार्थों के साथ हम 
प्रसन्नता का योग करते हैं । 

प्रिय पाठकंगण ! यज्ञ से बढ़कर संसार में कोई उपकारक 
कम दूसरा नहीं, क्योंकि जलवायु की शुद्धि बिना जिससे 
प्राणियों को कष्ट होता है, उससे ही बचाने का नाम यज्ञ है। 
जब भारतवष में यज्ञ होते थे, तब कभी विशूचिका आदि रोगों 
का पता भी न था, परन्तु जबसे वाममार्गियों के हिंसक यज्ञों ने 
यज्ञ जैसे उत्तम कर्म को कलंकित कर दिया, तभी से यहाँ अकाल, 
विशूचिका और प्लेग ( महामारी ) आदिक नाना प्रकार के 
संक्रामक रोग आ गये, जिससे ग्राणी मात्र को दुःख हो रहा है । 

यद्यपि गवनमेण्ट स्वच्छता आदिक अनेक श्रकार के साधनों 
से इन रोगों के रोकने का प्रयत्न कर रही है; परन्तु जब तक 
आनन्‍्तरिक स्वच्छुता अर्थात्‌ अन्न, जल और वायु की पवित्रता न 
हो, उस समय तक उनका नाश होना कठिन ही प्रतीत होता है । 
सम्पूर्ण अन्नों में मेला खाद डाला जाता है, जिससे भोजन 
अस्वच्छ दो रहा है, समस्त नदियों में वस्र धोने, गन्दे नाले मिलने 
एवं पृथ्वी में मृतकों को गाड़ने से प्रथ्वी का जल अस्वच्छ हो 
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गया है और मिट्टी के तेल जैसा दर्गंधधारक तेल जलाकर 
उसके धुएँ द्वारा सारे वायु मण्डल को दुर्गंधित कर दिया हैं, 
भारतवर्ष से सब उत्तम पदार्थ प्रथव कर दिय गय हैं, एसी दशा 
में यदि रोग न फेनें तो बनानेवाल के सम्पूर्ण नियम निकम्मे 
हो जावें । 

प्रिय पाठकगण ! यावत्‌ भारतवप में यज्ञ का प्रचार था, उस 
समय तक अग्नि, वायु और जल आदिक प्रत्यक पदाथ मनुष्यों 
के अनुकूल वना गहता था, इस यज्ञ के भिन्न-भिन्न आवश्यकताओं 
की पूति के लिय भिन्न-भिन्न नाम हैं, जेस--पुत्राष्टि, चातुर मास, 
बंप पृष्ठ आदिक नाना प्रकार क॑ यज्ञों के बहत से लाभ समझे 
गये हैं, जेने किसी के पुत्र उत्पन्न न हुआ तो उसके लिय पुत्रेष्टि 
यज्ञ की आवश्यकता है और प्रत्यक यज्ञ के लिय भिन्न-भिन्न 
प्रकार की सामग्री नियत है, जिस प्रकार कि प्रत्येक नाग के लिय 
भिन्न-भिन्न औपधियाँ होती है । 

आजकल जा बह॒धा यकज्षञों में सफलता नहीं होती, उसका 
वड़ा भारी कारण यज्ञों की सामग्री का अज्ञान हं, अन्यथा यह 
संभव नहीं था कि जिस काये के निमित्त यज्ञ किया जावे, वह 
काये पूणे न हो । 

जिस समय महाराजा दशरथ के संतान नहीं हाती थी, उस 
समय पुत्रेष्टि यज्ञ किया गया है और उस यज्ञ का प्रसाद राजा 
की रानियों ने खाया तो चार पुत्र उत्पन्न हुण। आप अयचम्भा 
करेंगे कि प्राकृतिक नियम के विरूद्ध क्रिस प्रकार का बच्वेड़ा 
उपस्थिति कर दिया ; परन्तु मित्रो ! यह बात सत्य और प्राकृतिक 
नियम के ठीक अनुकूल है ; क्‍योंकि यदि पुरुष में पुत्र उत्पन्न 
करने की शक्ति नहीं, तो उसको यज्ञ में बेठाया जाता है और 
यदि स्री पुरुष दोनों में नहीं तो दोनों मिलकर यज्ञ करते हैं और 
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ग्यारह दिन तक उन औषधियों के परमाणु, जिनसे यज्ञ किया 
जाता है, सूक्ष्म होकर प्रा आई; के द्वारा उनके शरीर में प्रवेश 
करते हैं और अग्नि के सन्मुख बैठने से बुरे परमारुु॒ पसीने की 
राह निकलते रहते हैं, जिससे ग्यारह दिन में पुत्र उत्पन्न करने 
की शक्ति आ जाती है, इसी प्रकार वर्षा आदिक के निमित्त यज्ञ 
किये जाते थे, मू्खों ने यज्ञ की विद्या कोन जानकर इस पर 
आज्षिप किये हैं ; परन्तु यथाथ तथा ज्ञान पूर्ण एक भी नहीं । 

प्रिय पाठकगण ! भारतवर्ष में जितने विद्वान हुए, प्रत्येक ने 
यज्ञ के ऊपर जोर दिया था । पारसियों की आतिशपरस्ती 
( अग्नि पूजा ) तथा यहूदियों की सोखनी कुर्बानियाँ इस यज्ञ 
को बिगाड़कर बनाई गई है, जिससे पता चलता है कि एक समय 
समस्त भूमण्डल यज्ञ को अपना धमे समझता था ; परन्तु जिस 
समय से वाममार्ग चला और उन्होंने हिंसक यज्ञ आरम्भ किये 
तो संसार में यज्ञों की निंदा फेल गई और मनुष्य इस सर्वो- 
पयोगी काये से प्रथक्‌ हो गये। जिस प्रकार दही एक उत्तम 
पदाथ है ; परन्तु जिस समय ताम्र पात्र में डाल दिया जाबे तो 
वही, जिसे थाड़े समय पूत प्रत्येक मनुष्य खाना चाहता था, अब 
विष समभकर कोई खाना नहीं चाहता और प्रत्येक को उससे 
घृणा हो जाती है । यही दशा यज्ञ की है कि एक सब सुखद कार्य 
जिससे अवसर पर वर्षा, सन्तानोत्पत्ति और जल-बायु की शुद्धि 
तथा रोगों की चिकित्सा होती थी, आज सब लोग उससे प्रथक्‌ 
होकर दुःख उठावें । 

प्यारे आयेगण ! यदि अब भी आप सुख चाहते हैं तो बेद 
विद्या को प्राप्त करके, यज्ञ के विषय को स्पष्ट करके उसका प्रचार 
करो, जिसते भारतवर्ष, नहीं-नहीं सब के दुःख दूर हों और संसार 
में सुख और शान्ति फेल जावे । 
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यदि संसार में ध्यानपृ्वंक विचार करें तो सम्पूण वम्तु तीन 

के अन्तर्गत दिखाई पड़ती हैं। प्रथम वह जिसे सुख्व दुःख प्रतीत 
होता है, दूसरी जो सुख का कारण हैं और तीसरी जो दुःख का 
कारण है। अब सुख और दु:ख दो विरोधी गुण हैं, जो कि एक 
ही गुणी में नहीं हो सकते | इसलिये यदि सुख और दु:ख अनु- 
भव करने वाले जीवात्मा का गुण सुख माना जाबे तो सुख का 
नाश किसी दशा में नहीं हो सकता, जिस समय तक कि जीवात्मा 
का नाश न हो। यहाँ ग्रतिपक्षी प्रश्न करता है कि जिस प्रकार 
जल का गुण शीतलता है ; परन्तु अग्नि के सम्पक से जल 
उष्णता को आप्त होजाता है, इसी प्रकार जीवात्मा स्वयं सुख स्वरूप 
:; परन्तु माया के सम्पक से दु:खी होजाता है। जिस प्रकार 
अग्नि की उष्णता जल की शीतलता को ढाँप लेती है, इसी प्रकार 
माया की परतंत्रता जो दुःख स्वरूप है, जीवात्मा के आनन्द को 
ढाँप लेती है, जिससे जीब अपने का दु:खी प्रतीत करता है। 
परन्तु प्रतिपक्षी का यह दृष्टांत समूल मिथ्या है; क्योंकि आव- 
रण दो द्वव्यों के बीच में होता है, गुण और गुणी के वीच में 
नहीं होता। उदाहरणा्थ जल एक द्रव्य है, जिसका गुण शीत- 
लता है और त्वचा एक दूसरा द्रव्य है, जिसे शीतलता तथा 
उद्णता का ज्ञान होता है । ऐसी दशा में अग्नि का आवरण त्वचा 
जल के बीच में हो सकता है ; परन्तु जब सुख द्रव्य नहीं 
वरन्‌ जीव का गुण है तो जीव और सुख के बीच में माया का 
आवरण आना असम्भव है। दूसरे नेमित्तिक गुण सूक्ष्म पदार्थ 
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का स्थूल पदार्थ में आया करता है, अग्नि जल से सूक्रम है, अतः 
अ्रग्नि की उष्णता जल में प्रतीत होती है; परंतु माया अर्थात्‌ 
प्रकृति जीव की अपेक्षा स्थूल है, अत: न तो वह जीव में आ 
सकती है और न जीव और सुख के बीच में आवरण हो सकती 
है। सुतराम्‌ जीवात्मा खयं सुख रहित है और प्रकृति परतंत्र 
अर्थात्‌ दुःख स्वरूप है और परमात्मा सुख खरूप है । जब जीव 
प्रकृति की उपासना करता है, जैसा कि जागृति अवस्था में नित्य 
देखता है, तभी अपने को दु:खी पाता है और जब परमात्मा की 
उपासना करता है, तब सुख का अनुभव करता है, जैसा कि 
समाधि, सुषुप्ति और मुक्ति अवस्था में होता है। प्रकृति के बने 
हुए दो शरीर हैं, जो स्थूल और सूक्ष्म शरीर के नाम से प्रसिद्ध 
हैं, तीसरी प्रकृति स्वयं कारण शरीर कहाती है । इन तीनों शरीरों 
के भीतर दो पुरुष अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म रहते हैं, यह सम्पूर्ण 
जगत्‌ त्रह्म का निवास स्थान है और यह शरीर जो जगत्‌ का 
नक़्शा ( चित्र ) है, जीव के काम करने का स्थान है। जिस 
प्रकार जीव इस सम्पूण शरीर को नियमपूर्वक चलाता है, उसी 
प्रकार ब्रह्म समस्त संसार को जितनी विद्याएँ जगत्‌ में हैं, वह्‌ 
सम्पूर्ण इस शरीर में सूक्ष्म रूप से हैं । इसी कारण योगी समाधि 
द्वारा इस शरीर के भीतर सब विद्याओं को देखता है। महविं 
कपिलजी ने इस नक़्शे को इस सूत्र में दिख्वाया हैः:-- 
सत्व रजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृतिः , प्रकृतेमेहान, 
महतो हंकारो हंकारात्‌ पश्वतन्मात्राण्यु , भयमिन्द्रियं ,पश् 
तन्मात्रेम्यः स्थूल भूतानि पुरुष इति पंच विंशतिगंणाः । 
सां०॥ १। ६१ 
अथ--सत्‌ अर्थात्‌ प्रकाश खरूप अर्थात्‌ अग्नि रज जो न 
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प्रकाश करे और न ढाँपे अर्थात्‌ जल वायु, आकाश, काल और 
दिशा और तम जो ढाँप अर्थात्‌ प्रथ्ची इन सब की कारण दशा 
को प्रकृति अर्थात कारण शरीर कहते हैँ। उस दशा का नाम 
प्रकृति इसलिये है कि कारण अवस्था में उनमें विरोध नहीं 
प्रतीत होता केवल मिश्रित अवस्था में एक दूसरे के नाशक 
होते हैं । जिस प्रकार अब प्रथ्वी प्रकाश को ढाँपती है । 
परन्तु ऐसी परमाणु दशा में नहीं होती । उस कारण रूप प्रकृति 
से म्थूल महत्तत्त्व अर्थात्‌ मन बनता है | वहुत से मनुष्य महत्तत्त्व 
का अथ वुद्धि करते हैं; परन्तु यह समूल असत्य है, क्योंकि 
महत्तत्त्व द्रव्य है बुद्धि गुण है। महत्त्व का अर्थ बुद्धि करने 
से शास्त्रों में विरोध पेदा करने के अतिरिक्त सांख्य की व्यवस्था 
भी ठीक नहीं हो सकती । क्योंकि सांख्यकार स्वयं महत्‌ का अथ 
मन करते हैं । देखो सांख्य दर्शन अध्याय १ सूत्र ७१९:-- 
“सहदारुय माद्य काये तन्मनः”” ॥ 

अथ--“महत्‌ नाम प्रकृति का पहिला काये मन है” यद्यपि 
विज्ञानभिकछु आदिक ने यहाँ भी मन का अथ बुद्धि ही किया है, 
जो कदापि सत्य नहीं हो सकता । क्योंकि बुद्धि गुण है, वह प्रकृति 
का काय नहीं हो सकती प्रकृति का काये द्रव्य हागा और मन 
द्रव्य है। अतः मन का अर्थ खेंचतान कर बुद्धि करना यथार्थ 
नहीं, बहुधा मनुष्य कहेंगे कि यद्यपि न्याय और वेशेपिक शास्त्र 
की सम्मति में बुद्धि गुण है तथापि कपिल मुनि ने उसे द्रव्य 
माना हो तो तुम क्या कहोगे ? ऐसा कहनेवाले सांख्य शाश््र से 
नितान्त अनभिज्ञ हैं ; क्‍योंकि सांख्य में भी बुद्धि को गुण 
बताया है । 


अध्यवसायो बुद्धि ॥ सां० २॥ १३ 
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अथ--“अर्थात्‌_ निश्चयात्मक ज्ञान का नाम बुद्धि है? साथ 
ही बुद्धि को द्रव्य मानने से सांख्य शाम्त्र की सम्पूर्ण व्यवस्था ही 
बिगड़ जाती है, इसको पूर्णतया इस न कट में दिखा नहीं सकते, 
क्योंकि पचासों सूत्रों में गड़बड़ मचेगी ; परन्तु थोड़ा आगे बर्णन 
करेंगे। मन से अहह्लार उत्पन्न हुआ और अहऊ्लार से पाँच 
तन्मात्रा अर्थात्‌ रूप, रस, गंध, स्पश और शब्द इन गुणों के 
गुणी प्थक्‌ हो गये और पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ और पाँच कमनेन्द्रियाँ 
यह सब सत्रह मिलकर अर्थात मन, अहड्लार, पाँच तन्मात्रा और 
दस इंद्रियाँ सूच्म शरीर अथवा लि्ल शरीर कहाता है। 

यदि बुद्धि को द्रव्य मानकर लिक्ल शरीर में सम्मिलित 
किया जाबे तो लिड़् शरीर सत्रह के बदल अठारह का हो 
जायगा ; परंतु १८ वस्तुओं के बन हुए का नाम ( लिज्ड ) शरीर 
किसी आचाये ने नहीं भाना और कपिल मुनिजी के तो सबंधा 
विरुद्ध है ; क्योंकि उन्होंने स्वयं लिखा हैः-- 

“सप्त दशक लिड्लम!”” ॥ सां० ३ । ६ 

अथ--“सत्रह वस्तुओं के संघात से बने हुए का नाम लिह्ज 
शरीर है।” 

आये लोग .कहेंगे जब कि सत्याथ-प्रकाश में भी महत्‌ 
का अथ बुद्धि किया है तो तुम्हारी वात को केसे मान लेबें ९ 
परंतु ऐसे आये पुरुष वही होंगे, जिन्होंने ऋरषि दयानंद की 
पुस्तकों के संबंध में खोज नहीं की । स्वामी दयानंद की पुस्तकों 
में भीमसेन आदिक परिडतों की कृपा से जितनी अशुद्धियाँ हुई 
हैं, जिनको ऋषि दयानंद ने छपी हुई दशा में देखा भी नहीं । 
पहिला सत्याथ-प्रकाश जो स्वामीजी के जीवन काल में छपा, 
उसमें बहुत कुछ गड़बड़ हुई, जिसकी विज्ञप्ति उन्होंने स्वयं 
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यजुर्वेद भाष्य के श्रथम अड्ड में छाप दी थी और दूसरी बार 
सत्याथ-प्रकाश के भ्रेस से निकलने के बहुत दिन पूर्व स्वामीजी 
का परलोक गमन हो चुका था, इसलिए उनका अशुद्धि-पत्र वह 
न बना सके और पंडित जनों के शाम्रों को विचारे हुए न होने 
के कारण सूत्रों का अनुवाद वैसा ही कर दिया जैसा कि प्राचीन 
टीकाओं में लिखा हुआ था ; क्योंकि म्वामीजी के विचारों को 
जाननेवाला मनुष्य यह कभी नहीं मान सकता कि स्वामी दयानंद 
जीव और त्रह्म को एक माननेवाले हों ; परंतु इस सूत्र के अनु- 
वाद से एक ही सिद्ध होते हैं । जेसा कि लिखा है कि पचीसवाँ 
पुरुष अर्थात्‌ जीव और परमेश्वर है क्योंकि सांख्य ने २४ पदाथे 
माने हैं, उनमें से १ प्रकृति काग्ण शरीर, २७ का लिक्गलः शरीर, 
४ का (पाँच भूतों ) का स्थूल शरीर, यह सब मिलकर २३ 
होते हैँं। हाँ पुरुष में जीव और ब्रह्म लेने से पूरे पत्चीस हो 
जाते हूँ। परन्तु बुद्धि को जोड़न से छब्बीस हो जाते हैं अन्यथा 
जीव और ब्रह्म को एक पदाथ मानना पड़ता हैं | बहुधा 
मनुष्य कहेंगे कि पुरुष शब्द का एक वचन क्‍यों आया है ? 
इसका तात्पये यह है कि पुरुष शब्द के दो अर्थ हैं, एक जीव 
दूसरा त्रह्म । अब जीव और ब्रह्म एक जाति के नहीं जिनको 
द्विवचन लिखते, वरन्‌ जब पुरुष का अर्थ जीव किया तब वह 
जाति को ध्यान में रखते हुए एक ही हैं और जब ब्रह्म किया 
तो वह स्वरूप से एक था। अतः दोनों के लिए एक वचन ही 
उचित था। यदि महर्षि कपिल एक ही पुरुष मानने वाले होते 
तो वह पुरुष को बहुत न मानते, जैसा कि उन्होंने लिखा है:-- 


“जन्मादि व्यवस्थातः पूरुष बहुत्वम्‌ ॥ सा० १।१४६ 
अथ--कोई पुरुष जन्म ले रहा है, कोई मर रहा है, कोई 
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दुख भोग रहा है, कोई सुख और कोई बंधन में फसा हुआ है 
ओर कोई मुक्त, इसलिए पुरुष अर्थात्‌ जीव बहुत हैं. । बहुधा 
मनुष्य कहते हैं कि जीव और ब्रह्म को यदि जाति से एक वचन 
मान लें तो क्‍या हानि है ? इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो 
ब्रह्म सें जाति का प्रयोग नहीं हो सकता क्योंकि जाति बहुत 
वस्तुओं में रहा करती है एक में नहीं, त्रह्म एक है अब जब ब्रह्म 
ओर जीव भिन्न-भिन्न गुणवाले हैं तो उनको एक जाति किस 
प्रकार कह सकते हैं ? शास्त्रों के टीकाकारों की यह दशा है कि 
एक चूक जावे तो सब चूकते चले जाते हैं, उसकी चूक को सुधा- 
रते नहीं इस अशुद्धि के जन्मदाता सांख्य तत्त्व कौमुदीकार थे 
जिसने कि उस श्रुति का पाठ जिससे तीन अनादि पदार्थ सिद्ध 
होते हैं, बदल कर ऐसा कर दिया, जिससे पुरुष और प्रकृति दो ही 
अनादि सिद्ध हों और इसीलिये उसको ब्रह्म के स्थान पर एक 
ओर गद़ा हुआ पदाथ बुद्धि घुसेड़ना पड़ा। उसी की ऋृपा से 
बहुधा मनुष्य महपिं कपिल को नास्तिक बताते थेरे। विज्ञानभिक्षु 
आदि समस्त टीकाकारों ने उसका अनुकरण किया और जहाँ 
कोई ऐसा वाक्य मिला जिससे इनका अर्थ अशुद्ध दीस्े, उस पद 
का अथ्थ भी बदल दिया। यद्यपि सूत्रकार ने स्पष्टतया प्रकृति का 
प्रथम काये महत्‌ अर्थात्‌ मन बताया था ; परंतु विज्ञानभिक्षु ने 
मन का अथ भी बुद्धि कर दिया । क्या सूत्रकार को बुद्धि शब्द 
लिखना नहीं आता था कि वह बुद्धि के म्थान पर मन लिखते। 
सूत्रकार तो बुद्धि को द्रव्य नहीं मानते, वरन्‌ गुण बताते थे 
परंतु प्रकृति का काय होने से बुद्धि द्रव्य होती, अतः उन्होंने मन 
जो कि द्रव्य था स्पष्टतया कहा ; परंतु किसी ने नास्तिकपन से 
बुद्धि को द्रव्य बताकर ब्रह्म को उड़ाया और अन्य गूढ़ विचार 
न करनेवालों ने उन्हीं का अनुकरण किया, यहाँ तक कि स्वामी 
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हरिप्रसाद ने जो वैदिक वृत्ति नाम करके एक टीका लिखी है, 
उसमें भी इन परम्परा से चली आनेवाली अशुद्धियों का कोई 
विचार नहीं किया गया हमारी समझ में जब तक आगे पीछे के 
सूत्रों की व्यवम्था ठीक न कर ली जाबे, तब तक किसी को शात्रो 
की ध्षत्ति लिखने का अधिकार नहीं । हमने तो स्वामीजी का ऊपर 
नाम ( और उसके ) के साथ उपाधि देखकर ही इस बृत्ति की 
अवस्था कों समझ लिया था ; क्योंकि उनको वह उपाधि किसी 
सभा सोसाइटी की ओर से मिली हुई नहीं वास्तव में इस सूत्र 
में ऋषि ने तीन शरीर जो प्रकृति की दशा हैं और दो पुरूप बता 
क्र इस देह को ब्रह्माण्ड का चित्र बताया है। प्रकृति का कारण 
शरीर मन अहंकार रूप, रस, गंध, स्पश शब्द और इनके साधन 
नेत्र, नासिका, श्रवण सर्मना और त्वचा पाँच ज्ञानेन्द्रिय यथा 
हाथ पाँव जिह्ा, उपस्थ और गुदा यह पाँच कर्मन्द्रिय यह सब 
१७ बम्तु मिलकर “लिंग शरीर कहा जाता है। प्रथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु और आकाश यह स्थूल शरीर, देह में रहनेवाला 
जीव और समस्त ब्रह्माण्ड के शरीर में रहनेवाला ईश्वर है । यद्यपि 
इस अवसर पर और भी विशेष लिखने की आवश्यकता थी 
परंतु यह पुस्तक छोटी और विचार अधिक होने के कारण संक्षेप 
से ही वर्णन किया गया है इस न्यूनता को हमारे पाठकंगण स्वयं 
विचार कर पूरा कर लें अथवा हमे यदि कभी अवसर मिला तो 
बड़ी पुस्तक के रूप में उपस्थित करेंगे । 





ईश्वर का भय 


ईशा वास्य मिद * स्व यत्किश्व जगत्यां जगत | 

तेन त्यक्ेन श्ु्सीथा मागध/कस्य स्विद्धनम ॥ £& 
यजु० आ० ४ मं० & 

अथ--यह जो सम्पूर्ण संसार दृष्टिगोचर हो रहा है अथवा 
जो भिन्न-भिन्न उसके अवयब दिखाई देते हैं। यह सब इंश्वर के 
निवास म्थान हैं और जो मनुष्य परमात्मा की आज्ञाओं को भूल 
जाते हैं, वे सब दुःखों को भोगते हैं | इसलिये हे जीव ! तू किसी 
का धन लेने की इच्छा मत कर | 

यह केसा उत्तम उपदेश है कि जिसके समभने से मतुष्य 
सवंदा पापों से बचकर सुख और शान्ति को प्राप्त कर सकता है । 
क्योंकि भनुष्य में डरने की स्वाभाविक टेव है। जब मनुष्य कोई 
पाप करने लगता है तो उस समय उसके चित्त में यह भय 
उत्पन्न होता है कि इस पाप को करते हुए कोई देख न लेवे और 
इसी कारण वह सवंदा पाप को छ़िपाकर करने का प्रयत्न करता 
है, कोई मनुप्य ऐसा नहीं जिसके हृदय में पाप करते भय न 
उपजता हो, इसी भय के कारण बह घर के भीतर जाकर, किवाड़ 
बन्द करके और द्वार पर अपने सहयोगियों को खड़ा करके पाप 
करता है। यदि मनुष्य को यह ज्ञान होता कि में पाप करके किसी 
प्रकार भी दण्ड से नहीं बच सकता तो वह कदापि पाप न करता ; 
परन्तु मनुष्यों के हृदथ में धार्मिक शिक्षा न होने के कारण 
परमात्मा की सत्ता एवं सब व्यापकता का ज्ञान तो होता ही नहीं, 
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वह केवल संसारी भय से बचने का अयक्ष करते हैं। वर्तमान 
समय में सबसे अथम तो ग़वर्नमेण्ट का भय है। जिसको वह 
इस प्रकार निव्नत्त कर देते हैं कि प्रथम तो इस बन्द घर में कोई 
देखता ही नहीं और यदि कोई मनुष्य देख भी ले और बह 
गवनमेण्ट का कमंचारी हो तो उसे कुछ घूस देंदी जायगी, इससे 
भी काम न चला तो भूठे साक्षी उपस्थित कर दिये जावेंगे, जिनसे 
कि न्यायालय से अवश्यमेव छोड़ दिया जाऊँगा, यदि इसमें भी 
सफलता न हुई तो वकील (भश्राड विवाक ) करके कानूनी 
कमज़ोरियों से ( नियम त्रुटियाँ ) जीत जाऊँगा और यदि इन 
बातों से काम न चला तो न्यायाधीशों को पूरी घूस देकर बच 
जाऊँगा, यह विचार हैँ। जिनके कारण मनुष्य गवर्नमेण्ट का 
भय होते हुए भी पाप करना नहीं छोड़ते । दूसरा भय जाति का 
है, वह तो आजकल जाता ही रहा । कारण यह कि जाति में ऐसे 
मनुष्य बहुत थोड़े देखने में आवेंगे, जो किसी न किसी पाप के 
अपराधी न हों, अब जब कोई मनुष्य किसी पापी को जाति 
( सभा ) के समक्ष में उपस्थित करने लगता है तो यह विचार 
तुरन्त ही उसके मन में आ पहुँचता है कि वह भी भेरे दोप 
अवश्य प्रकट करेगा | सुतराम्‌ू वह अपने विचार को छोड़ देता 
है। तीसरा भय लोक लाज का है सो इसका तो आज-ऋल चिह्न 


हे 


भी नहीं दीखता | जब देश की यह दशा है तो पापों का बढ़ना 
आवश्यक ही है और जब्र पाप अधिक होने लगे तो दुभिन्ञ, प्लेग, 
भूकम्प तथा लड़ाई झगड़े आपत्तियों का आना अत्यावश्यकीय 
है, जिसकी रोक किसी मनुष्य के हाथ में नहीं, न गवर्नभेर्ट 
इसको रोक सकती है। और न जाति इसका कोई उपाय कर सकती 
है, ऐसी अवस्था में बिना धार्मिक शिक्षा दिये मनुष्यों का पापों 


को छोड़ना बहुत ही कठिन है ; क्योंकि प्राचीन काल में जब मनुष्य 
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ईश्वर से डरते थे तो उस समय पाप संसार में बहुत ही थोड़ा 
दिखाई देता था । जबसे वेदों की शिक्षा बन्द हो गई और जनता 
नास्तिक हो गई जो इंश्वर को स्थानापन्न मानने लगी। तो 
उस समय से मनुष्यों को इश्वर का भय न रहा, वेदों की पवित्र 
शिक्षा के समय में पाप करना, अति दुष्कर जान पड़ता था। 
क्योंकि जब मनुष्य यह जानता है कि मेरे पापों का दण्ड देने- 
वाला मेरे सम्मुख विद्यमान है, जिसको में किसी प्रकार की घूस 
से प्रसन्न नहीं कर सकता । न भूठे साक्षियों से छुटकारा होगा, 
क्योंकि स्वयं देख रहा है साक्षी की कैसे मानेगा, न वकील से 
काम चलेगा, क्परोंकि वह सर्वज्ञ है। अतः किसी प्रकार थो वे में 
नहीं आ सकता और न उसके राज्य से आंगकर कहीं जा सकता 
है, वह तुरंत पापों को भय करके छोड़ देता है ; परंतु इतना ही 
नहीं, एक और भी बुराई है कि जो मनुष्य को साहस दिलाती 
है और जिसके कारण वह पाप से नहीं बचता, वह जानता है 
कि जब्र पुलिस पकड़ने आवेगी तो उसके मुकाबले सें सफलता 
की भी आशा! हैं और बहुधा राजा, महाराजा और नवाब 
आदिक तो अपने को पुलिस के भय से रहित समभलने हैं; परंतु 
जब मनुष्य को यह विश्वास हो जावे कि जिस शक्ति के हाथों में 
मेरे पापों का फल्ञ देना है, वह इतनी बलशाली है कि संसार के 
बड़े से बढ़े महाराजा लाखों सेना, हाथी घोड़े, खड़ग, भुशुरिड, 
तोप और डिनामेट के गोले आदिक रखते हुए उसके वारेंट मौत 
( मृत्यु संदेश ) को एक मिनट के लिये भी नहीं रोक सकते, 
क्योंकि यह समस्त अख्न-शल्मादि तो वाह्मय आक्रमण के रोकने के 
निमित्त हैं ; परंतु पापों का दण्ड देनेवाली शक्ति तो भीतर विद्य- 
मान है, चाहे क्रितना ही बड़ा दुर्ग बना लिया जाय केवल वह 
वाद्य शक्तियों से बचने को लाभकारी होगा, आन्तरिक 
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शक्ति से बचने के लिये निकम्मा है। चाहे जितने महायक हों 
वह भी देहधारी नहीं बचा सकते हैं, चाहे जितने शम्राख हों, वह 
भी देहधारी पर ही चलाये जा सकते हैं । 

अब जिस शक्ति से पाप करके हम किसी प्रकार नहीं बच 
सकते और न कोई सांसारिक शक्ति उसको सेक सकती है, ऐसी 
शक्ति की अवज्ञा करना मानों अपने को दुःख के समुद्र में डवाना 
है। मनुष्य सुख-दुःख का कारण जानकर किसी काम को नहीं 
करता, उसको इच्छा सुख प्राप्त करने एवं दुःख से बचने की हद 
अतः वह पाप को दुःख का कारण जानते हुए कभी नहीं कर 
सकता । यदि संसार में पाप से वचानेवाली काई शक्ति है तो 
बह इंश्वर का भय है और वह भी जब कि उसका हद विश्वास 
ही जावे | यदि मनुण्य को यह विश्वास ही जावे क्रि ईश्वर संसार 
के अत्येक खण्ड में विद्यमान है, मरे भीतर भी है. में किसी प्रकार 
उसकी हृष्टि से अपने पापों को नहीं छिपा सकता न इश्वर के 
पुत्र ( खुदा के बेटे ) का कुःफारा मुझे पाप करने पर दण्ड से 
बचा सकता है और न मुहम्मद साहव की शफाञअत ( साज्ञी ) 
से पापों से बचना हो सकता है और न किसी श्रकार के छाप 
तिलक तथा भेस धारण करके पापों के फल से बच सकता हूँ तो 
व भी पाप नहीं करेगा। यह जितने मत-मतान्तर हैं यह सब 
पाप बढ़ाने के कारण हैं, क्योंकि यह सबः ईश्वर को सीमावद्ध 
मानते हैं, जिससे कि मनुष्य के हृदय में उसका भय तनिक भी 
नहीं रहता । कतिपय मनुष्य तो यह बिचार लेते हैं कि पाप करके 
“तोबा” कर लेंगे, परमात्मा क्षमा कर देगा । जब तनिक “तोबा” 
करने से पाप क्षमा हो जावेंगे तो पापों से कोई क्‍यों बचेगा ? 
किसी ने कहा कि भार मसीह उठाकर ले गया भला फिर ईसाई 
पाप से क्‍यों बचें । किसी ने समका कि गंगा स्नान से मुक्ति 
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होगी और सहस्रों जन्म के पाप छूट जावेंगे। अब बताइये वह 
क्यों पाप से डरेगा ? आज कल तो गंगा जाने के लिये दो तीन 
रुपये से अधिक की आवश्यकता नहीं । बस जब दो तीन रुपये 
में ही पाप छूटने लगे तो फिर धनी क्यों पाप से डरेंगे। इस 
प्रकार इन मत-मतान्तर वालों ने ईश्वर को एकदेशी मानकर 
सांसारिक गवनमेंट की भाँति पापों के हटाने में अशक्त बना 
दिया है। वहुधा मनुष्य कहेंगे कि हम तो ईश्वर को एकदेशी 
नहीं मानते ; परन्तु उनसे पूछें तो पेग़म्बर ( दूत ) किस प्रकार 
हो सकते हैं, जबकि तुम्हारा ईश्वर एकदेशी ही नहीं ; क्योंकि 
पेग़म्बर का अर्थ पेग़ाम ( संदेशा ) लाने वाला है और पेग़ाम 
सबेदा दूर से आया करता है और दूरी सबंथा एकदेशी पदार्थों 
के बीच होती है। सुतराम्‌ पेग़म्बर मानना ईश्वर को एकदेशी 
मानकर उसके भय से संसार को हटा उसे ( संसार को ) पापी 
बनाना है और जो मनुष्य कुःफ़ारा से मोक्ष मानते हैं, वह मानों 
घूस देकर परमेश्वर के दण्ड से बचना चाहते हेँ। इसी माँति जा 
लोग अवतार मानते हैं, वह भी ईश्वर को एकदेशी मानते हैं। 
नहीं तो वह पहिले किस शरीर में नहीं था, जहाँ उसने अवतार 
लिया। इसी प्रकार किसी ने उसको सातवें आसमान पर जा 
बैठाया और किसी ने चौथे आसमान पर उसका स्थान ठहराया । 
कोई बेकुण्ठ में बताने लगा और कोई क्षीर-सागर में ग्रोता खाने 
लगा। किसी ने गोलोक को उसका निवास-स्थान बनाया और 
किसी ने कैलासवासी जा ठहराया। सारांश यह कि इन मत- 
मतान्तरों के दीपकों ने अपने परिमित प्रकाश के कारण अपने 
प्रकाश के बाहर उसे न देखकर इतना ही बताया, जिससे यह 
समय आगया कि चारों ओर पापों का समुद्र बेग से बह रहा है। 
लोग एक आना के लिये भकूठ बोलने के लिये तय्यार हैं। अपनी 


ईश्यर का 'भय ] ३४ 


इश्वर भक्ति की जगह धन के लिये गंवा देते हैं। कतिपय मनुष्यों 
ने तो धन को परमेश्वर की मूर्ति भी बना दिया। भला उनको 
बैराग्य किस श्रकार हो सकता है ? वद्र समभते हैं कि यदि और 
किसी की सिफ़ारिश न सुनी जायगी तो उसकी ञ्री, जिसके 
संचय करने में हमारा समस्त जीवन व्यतीत हुआ है, जिसकी 
भक्ति हमने धर्म कम और सत्‌ असत्‌ का विचार छोड़ कर की 
है और जिसके लिए हमने लाग्यों पाप किय हैं तथा सहस्नों 
मनुष्यों को धोखा दिया है । उसकी सिफारिश, करुणा-कथन से तो 
अवश्य ही काम निकल आवेगा। ऐसे विचारों न मनुष्य जाति 
के मस्तिष्क को हानि पहुँचाई है, नहीं-नहीं उनको मनुष्य से पशु 
बना दिया है ; क्‍योंकि पशु आगामी का विचार न करके केवल 
बतेमान स्थिति के लिय ही प्रयत्न करता है | इसी प्रकार वर्तमान 
समय के मनुष्य भविष्य के प्रबन्ध को, जो धम के द्वारा हो सकता 
है, छोड़कर वतंमान के प्रबन्ध में जिस कि वे धन से पूण हो 
जानेवाला समभते हैं, लग गय हैं। उनको यह ध्यान नहीं कि 
यह धन हमारे मरने पर हमारे संग नहीं जायगा और इस बात 
का ध्यान हो भी तो क्‍यों? क्योंकि मृत्यु तो आगे होगी और 
उन्होंने पशुओं से यह पाठ पढ़ लिया है कि आगामी की चिंता 
ही न करनी। केवल वत्तमान के लिये ही प्रबन्ध करना चाहिए । 
इसीलिये वह सम्पूर्ण देश का धन अपने अधिकार में लाना 
चाहते हैं। 

यदि कोई ऐसा काम धर्मालुकूल करे, तब तो कोई शिकायत 
का स्थान नहीं ; परन्तु यह तो अपने साथियों को हानि पहुँचाकर, 
उनको अपने अधिकार में लाकर उन्हीं को अपना दास बनाना 
चाहते हैं। उन्हें यह पता नहीं कि प्राकृतिक नियमानुकूल मनुष्य 
इस बात में असमर्थ है। यह बिना परोपकार किये अपना भला 
दू० प्र० सं०८-+३ 
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नहीं कर सकता ; क्योंकि परमात्मा ने मनुष्य के शरीर में भिन्न- 
भिन्न अवयव रखकर यह बताया है कि जिस प्रकार मनुष्य के 
शरीर का कोई भाग अपनी सहायता से आप द्वी लाभ नहीं उठा 
सकता, जब तक कि अन्य अवयवों को उससें सम्मिलित न कर 
लेवे, उदाहरणारथ मनुष्य की आँख देखने से कोई लाभ नहीं उठा 
सकती जब तक कि हाथ उस वस्तु को न उठा लें और पांव 
उस मार्ग पर न चलें जा कि आँख ने हाथ और पाँव को दिखाये 
हैँ। आँख का कत्तव्य है कि वह पाँव को मार्ग दिखावे और हाथ 
को उठानेवाली वस्तु दिखावे। परन्तु हाथ भी उससे कोई लाभ 
नहीं उठा सकता, जब तक कि वह उसे अपन पास न रक्‍खे, या 
तो देह पर मलले या मुख में डाल दे और मुख भी उसे अपने पास 
रखकर अकेला उससे लाभ नहीं उठा सकता । जब तक कि वह 
उसे पेट को न दे देव । अब पेट उसके भाग करता है | यदि इन 
वस्तुओं में से जो कि उसके पास आई हैं, कोई वस्तु खाने योग्य 
नहीं और इन आजाय-रईस को जिन्होंने कि बह पहुँचाई है, समूल 
हानिकारक है तो वह तुरन्त ही वमन कर देता है और इस प्रकार 
इन अवयवों को बता दता हैं। जिस पदाथ को तुमने प्राप्त किया, 
वह तुम्हारे लिये हितकर नही, तुम्हें उसकी प्राप्ति में धोखा हुआ । 
परन्तु यदि वह उन्हें उनके लिय लाभदायक समभता है, तो उनमें 
से अशुद्ध भाग जो कि अवयवों के योग्य नहीं, उसे मल स्थान के 
माग से निकाल देता है, और शेष को प्रत्येक अवंयव के पास 
आवश्यकतानुसार भेज देता है। यदि यह अबवयब स्वयं उस 
वस्तु से काम लेना चाहें, तो प्रथम तो योग्य और अयोग्य का ही 
ज्ञान न होगा ; क्योंकि पहिली पहिचान भोजन की नम्र और 
कठोर है। यदि भोजन नम्र है, तो पच जायगा ; परन्तु कठोर 
पदार्थ आँख के लिये लाभकारी नहीं। अब उस पदार्थ को देखती, 
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तो सब से प्रथम आँख है ; परन्तु इस ज्ञान के न होने के कारण 
कि यह नम्र है अथवा कठोर--परीक्षार्थ हाथ को दे देती है। हाथ 
उसको नम्र अथवा कठोर है, यह देख लेता है ; परन्तु शष्य के 
रस का ज्ञान नहीं ; परन्तु भोजनों में इसका भी संबंध है। अतः 
हाथ इस परीक्षा के निमित्त उसे मुग्ब सें रसना इन्द्रिय के पास 
भेज देता है । रसना यदि उसके रस बुरे देखती है, तो तुरंत ही 
छोड़ देती है, और यदि रस उत्तम है, तो हाथ नाक से गन्ध 
सम्बन्धी सहायता लेत हैं, जा बताती है कि यह पदाथ दुर्गध से 
पूरित और खाने के योग्य नहीं, अथवा खाने योग्य है। जब यह 
सब अवयव अपनी शक्ति के अनुसार जाँच कर लेते हैं, तो मुख 
उस पदाथ को पट के पास भेज देता हैं। इनको बह शुद्ध करके 
बुरे भागों को निकाल देता है और उत्तम अंशों को प्रत्येक की 
आवश्यकतानुसार विभाजित कर देता हैं। अब पेट के अतिरिक्त 
अन्य किसी अवयव के पास इतनी अग्नि नहीं कि वह वस्तु को 
शुद्ध करके हानिकारक अंशों को निकालकर शुद्ध शेप को सबको 
बाँट सके । अतः बाँटने का कार्य पट को दिया गया। किसी भी 
अवयवब को बिना किसी दूसरे की सहायता के भोजन पवाने की 
शक्ति नहीं दी गई, क्योंकि शरीर के किसी एक अवयव को भूल 
से भी कोई विपेला पदार्थ देह में पहुँचकर सम्पूर्ण शरीर को 
हानि पहुँचा सकता है। प्रत्येक को अपने ज्ञान के अनुसार उसके 
प्राप्त करने के प्रयन्न में लगाकर अन्त में जो इकला हो, उसे 
हिस्सा--रसदी ( भोजन भाग ) बॉँटने वाले को सौंपा जाना 
उचित समभा गया । 

इस प्राकृतिक शिक्षा से विदित होता है कि यदि एक अवयब 
दूसरे अवयव से विरोध करके अपना काम छोड़ दे अथवा उससे 
भी जो फल प्राप्त हो उसे भी अपने पास रखले तो परिणाम यह 
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होगा कि वह अवयव अवश्य नाश हो जायगा ; क्योंकि उस बस्तु 

से जो भोजन उसे मिलता था सो न मिलेगा । प्रकृति बतला रही 
है कि जिस प्रकार शरीर के सम्पूर्ण अवयव एक दूसरे के लिये 
“क्वांम कर रह हैं, इसी प्रकार भ्रत्येक मनुष्य को दूसरों के लिय काम 
करना चाहिए जिससे कि स्वयं उसका अस्तित्व बना रहे श्रन्यथा 
अपने लिये काम करने में तो अपने जीवन को बनाये रखना निरा 
असम्भव होगा । सारांस यह कि स्वार्थ का नाश ही उन्नति का 
पहिला भाग है, इसीलिये नीतिकार ने कहा हक 

आय निजः परोवेति गणना लघु चेतसाम्‌ । 


उदार--चरितानानतु वसुधेव कुठुम्बकम्‌ ॥ 

अथ--यह मेरा और यह दूसरों का है, ऐसा थोड़ी बुद्धि 
वालों का विचार है। बुद्धिमान तो समस्त संसार को भी अपना 
कुदुम्ब सममते हैं। यावत्‌ सम्पूर्ण जीवों को अपना न समभा 
जाबे, तावत्‌ मनुष्य को उत्तम कम करने की शक्ति ही नहीं होती । 
कतिपय मनुप्य यह कहेंगे कि हमें अपनी जाति में दूसरी जाति 
से स्वत्य प्राप्त करने की जागृति उत्पन्न करनी चाहिये तथा उसकी 
सहायता करना उचित है ; परन्तु यह बिचार प्राकृतिक नियम के 
नितान्त विरुद्ध है एवं नाश करनेवाला है, क्योंकि हमारे शरीर में 
कई जातियाँ विद्यमान हैं, जैसे एक जाति तो ज्ञानेन्द्रियों की, 
दूसरी कर्मन्द्रियों की और तीसरी नाड़ियों की। अब यदि 
ज्ञानेन्द्रियाँ यह विचार करलें कि हमें कर्मन्द्रियों की सहायता न 
करनो चाहिये तो आँख हाथ को मार्ग न दिखाकर अपनी सजाति 
नाक, कान, रसना तथा त्वचा को मार्ग दिखावेगी और अपनी 
वस्तुओं की माहियत ( आन्तरिक दशा ) बतावेंगी, जिसको कि 
इनमें से एक भी उठाने की शक्ति नहीं रखती । परिणाम यह होगा 
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कि आँख न तो रवयं भोजन प्राप्त कर सकेगी और न अपनी 
सजाति ज्ञानेन्द्रियों को भोजन मिलने देगी। इससे यह स्पष्ट प्रकट 
होता है कि आँख का काम है कि कर्मन्द्रिय--हाथ और पाँव की 
सहायता करे और हाथ पाँव भी ज्ञानेन्द्रिय अर्थात्‌ रसना को 
सॉंप देवें । यह ऐसा उत्तम पाठ मिल रहा है कि क़्ौमी खयाल 
त्वचा ( जाति का भाव ) मनुष्य जाति के लिये हानिकारक है । 
यावत्‌ मनुष्य प्रत्येक को अपना भाई सममकर उसके स्वत्व 
छीनने से न हटेंगे और 'अपने हृदय में शत्र-मित्र का भेद रक्खेंगे 
तावत्‌ उन्नति का स्वप्न में भी दर्शन न होगा। इसलिये आवश्यक 
है कि प्रत्येक मनुष्य बिना विचार जाति के प्राणी मात्र की 
सहायताथ प्रयत्न करे जिससे कि स्वयं उसका अस्तित्व भी बना 
रहे | यहाँ से एक और पाठ भी मिलता है कि यदि पेट अपने 
काम को भलीभाँति न करे और उस भोजन को दूसरों को 
बाँटने की जगह अपने ही पास इकट्ठा करले, तो पेट में दूं 
आरम्भ हो जाता है। तात्पय॑ यह कि मद्दान्‌ क्केश हो जाता है 
और यह क्‍यों ? उस समय जबकि भ्राणवायु जो कि प्रत्येक 
को उसका भाग पहुँचाता है, पेट की सहायता नहीं करता, जिस 
प्रकार प्राणवायु शरीर के पत्येक अवयब में रहकर उनसे कास 
कराता है तथा पेट की सहायता करके उनको बलिए्ठ करने के 
लिये आहार पहुँचाता है। इसी प्रकार संसार में धर्म है जो कि 
प्रत्येक मनुष्य से काम कराना तथा उससे दूसरों की सहायता 
कराना चाहता है। जहाँ समाज में धन इकट्ठा करने का विचार 
उत्पन्न हो जाता है, उसको कब्ज़ हो जाता है। तुरन्त ही उसके 
हाथ-पाँव ढीले हो जाते हैं, जिस प्रकार पेट में अधिक समय 
तक वस्तु के रहने से शरीर के अबयवों को हानि पहुँचती 
है, इसी प्रकार समाज के धनी होने से प्रत्येक मनुष्य शिथिल 
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हो जाता है और चाहता है कि वह स्वयं काम न करे क्‍योंकि 
जिस सोसाइटी ( समाज ) की सहायताथ वह काम करना 
चाहता था, अब उस समाज ने धन एकत्रित करके अपनी 
आवश्यकताओं को काम पर नहीं निर्भर रक्खा वरन्‌ मजमूआ 
( इकट्ठा करमे ) पर रक्‍्खा है। अब जिस प्रकार पेट में 
आहार के इकट्ठा पड़े रहने से सिवाय हानि के किसी को 
लाभ नहीं होता, इसी प्रकार समाज के पास अधिक धन 
रहने से उसके अडद्ग मनुष्यों में शिधिलता होकर अति हानि 
पहुँचती है और आपस में स्वार्थ फेल जाता है क्योंकि पहिले 
मनुष्य-समाज से पाठ लेते थे, अब समाज उनको एकत्रित 
करने का पाठ पढ़ातो हू जो स्वार्थ के अतिरिक्त अन्य किसी 
प्रकार हो. नहीं सकता | इसलिये परमात्मा ने बताया कि तुम 
किसी का धन लेने की इच्छा न करो । जब हम किसी का धन न 
लेंग तो हमें स्वयं अपने श्रम से पेंद्ता करना होगा, जब समाज का 
प्रत्यक अड्ड मुहसन ( नेक ) तथा अपने भे घर्म रखनवाला होगा 
तो समाज भी इसी प्रकार का होगा, और जब समाज इस प्रकार 
का होगा तब तो अवश्य ही संसार में सुख-ही-सुग्य दीखेगा। 
परन्तु मनुप्य इश्वर को स्व-व्यापक न माने तो प्राण अर्थात्‌ 
धर्म रह नहीं सकता । अब जिस प्रकार प्राशवायु की सहायता 
अप्नि से होती है, उसी प्रकार धर्म की सहायता परमात्मा से होती 
है, जहाँ अप्नि थोड़ी हुई तहाँ वायु बिगड़ना आरम्भ होता है, 
इसी प्रकार जहाँ इंश्वर का विश्वास और उसके सबव्यापी होने 
का विचार दूर हो जाबे वहाँ धर्म भी बिगड़ने लगता है और 
मनुष्य पाप से नहीं डरता है, जिसके लिये एक कथा कहता हूँ :-- 

कथा--एक गुरु के दो शिष्य थे एक तो ईश्वर को सबबव्यापक 
मानता था और उसे विश्वास था कि वह पहाड़ की सर्वोच शिखा 
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में, अति अगाध समुद्र की सबसे नीची तह में भी विद्यमान है। 
कोई स्थान उससे शून्य नहीं । परन्तु दूसरा शिष्य इसके विरुद्ध 
था और ईश्वर को एक देशी समझता था। उसको विश्वास न था कि 
परमेश्वर प्रत्येक स्थान पर रहता हैं, वह यह सोचता था कि 
इश्वर प्रत्येक घर सें नहीं रह सकता, क्‍योंकि वहथा उनमें मेले 
हैं, भला कहीं उनमें मरा इश्वर ग्ह सकता हैँ। वह नहीं जानता 
था कि परमात्मा सब्रका शुद्ध करत है, उनका कोई अशुद्धि किसी 
स्थान वा वस्तु के कारण नहीं लग सकती । गुरु उसको समभाता 
पर वह न समझता वरन्‌ साकारोपासना पर अभिमान किया 
करता | एक दिन गुरू न कहा कि यावत्‌ इश्वर को स्वव्यापक 
न माना जावे तावन संसार से पाप दूर नहीं हो सकते और जब 
तक संसार में पाप रहगा, उस समय तक मनुष्यों को सुख नहीं 
प्राप्त हो सफता । अतः प्रत्यक मनुष्य डी अपन सुख के लिय इश्वर 
को स्वव्यापक मानना उाचत है यद्ध सुनकर उस एकदशी की 
उपासना करनेवाल शिष्य ने कहा कि में कभी पाप नहीं कर 
सकता । गुरु ने दो चार दिन पीछे दोनों को दो पशु दिय और 
कहा कि ऐसे स्थान पर मारना जहाँ कि कोई देखता न हो एक- 
देशी ज्ञानवाला शिष्य यद्यपि सुजन था परन्तु इस अविद्या के 
कारण उसमें सोचने की शक्ति वहुत ही न्‍्यून थी। उसने एक कोठरी 
में जाकर किवाड़ बन्द करके तुरन्त उसे मार दिया । दूसरा शिष्य 
जहाँ कहीं गया प्रत्यक स्थान पर उसमे इश्वर दिखाई दिया। उसने 
विचारा कि गुरु की यह आज्ञा है कि जहाँ कोई न देखता हो वहाँ 
मारना परन्तु ऐसा स्थान कोई नहीं | अतः: इसको कहीं भी नहीं 
मार सकते, सार यह कि इन विचारों से एक शिष्य तो मार लाया 
और दूसरा जीता ही लौटा लाया। गुरु ने कद्ा--क्यों भाई तुमने 
इसे जहाँ मारा, वहाँ कोई देखता तो न था ? दूसरे से कहा 
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कि तुमने मेरी आज्ञा का पालन क्यों नहीं किया और इसको क्‍यों 
नहीं मारा ? तो शिष्य ने उत्तर दिया कि महाराज ! आपकी आज्ञा 
थी कि जहाँ कोई न देखे, वहाँ इसको मारना ; परन्तु मुझे संसार 
में कोई स्थान ऐसा न दीखा कि जहाँ में इसे मारता श्रर्थात्‌ जहाँ 
पर कोई न था, वहाँ इंश्वर विद्यमान था । 





मिथ्या अभिमान ओर धम्मे का नाश 


प्रिय पाठकंगण ! आजकल धर्म के विषय में ऐसा मिथ्या ज्ञान 
हो रहा है कि कतिपय मूर्खों ने तो इस एक पदार्थ को अनेक 
कल्पना कर लिया है और कुछ मूर्खों ने इस नित्य पदार्थ को 
कज्णिकवाद की भाँति कल्पित मान लिया है और कतिपय मूखों 
ने तो धर्म को इतना समभ लिया है कि वे स्वार्थ को धर्म से 
अच्छा समझने लग गये हैं। जिधर देखो “टका धम्म? की ध्वनि 
आ रही है | जो ब्राह्मण कि धर्म के सामने त्रह्माण्ड के सु्खों को 
काक विष्टा से अधिक न समभते थे, वही ब्राह्मण आज टके-टके 
पर अपना धम बच रहे हें, उन्हें मृत्यु का भय तथा वेद-आज्ञा का 
तनिक भी ध्यान नहीं है। दूसरी ओर जो कि धर्म के लिये प्राण 
तक दे दिया करते थे, आजकल बोटी और हड्डी के लिये आत्मा 
का हनन कर रहे हैं । 

प्रिय पाठकगण ! यदि साधारण हिन्दू क्षत्रियों में यह बात 
पाई जाती तो कोई अचम्भा न था, परन्तु बह लोग जो अपने को 
सुधारक कहते, आये होने का दावा रखते, ज्राह्मणादि वर्णों को 
गुण कर्मों से मानते और जहाँ गुण कर्मों का मिलान ठीक न हो 
वहाँ पोपादिक शब्दों का प्रयोग करते हैं ; परन्तु संसार की स्वारथता 
एक अनोखी वस्तु है और वह भारत में बहुत दिनों से फेल रहददी 
है, इनमें से भी कतिपय उदर्ड मनुष्य तो ऐसे आपे से बाहर 
ओर मिथ्या अभिमान में लिपटे हुए हैं कि उनको तनिक भी नहीं 
धुकता कि हम क्या बक रहे हैं ? ऐसे ही मनुष्य थे ; जिन्होंने स्वाथ 
के लिये विश्वासघात करके ज्ञत्री-कुल को कलक्लकित किया ; ऐसे 


४२ [ दश नानन्द ग्रन्थ संग्रह 


ही मनुष्य थे, जिन्होंने कि धन और राज्य के लोभ से अपनी 
बेटियाँ मुसलमान बादशाहों को दीं। ऐसे ही मन॒प्य हैं, जो अब भी 
अपने स्वाथ में पड़कर माँस खाना और जीबों को हानि पहुँचाना 
ज्षत्री धर्म समझ रहे हैं और जिनकी यह सनन्‍्तान हैं, वह ऐसे 
परोपकारी थे कि संसार के जीबों की रक्षा करना क्षत्री धर्म का 
सर्वोच्च सिद्धान्त मानते थे | हाँ उन जीवों को जो हिंसक और 
दूसरों को विना कारण हानि पहुँचाते थे, दूसरों के रक्षणा हिंसक 
जीवों को मारा करते थे । क्या वह अहिंसक जीवों को भी मारते 
थे ? नहीं, नहीं । बरन्‌ वह तो हिंसक और अधार्मिक मनुष्यों को 
भी दण्ड दत तथा मार डालते थे। उनका यह कम किसी स्वार्थ 
से नहीं होता था वरन्‌ उदारता की दृष्टि से। परन्तु अब उनकी 
सन्‍्तान अपन अज्ञान के कारण अपने स्वा4 और दुराचारों को 
उन ज्षत्रियों के शिर मढ़न लग गई हैं | अब >म उन आयक्षत्रियों 
से प्रश्न करत है कि प्रथम यह तो बताओ कि कौन से वद शास्त्र 
में लिग्या है कि माँस खाना ज्ञांत्रयों का धर्म है? कतिपय सूरत 
तो इस आम्यट के विषय से ही सिद्ध करना चाहते है. कि पहले 
क्षत्री मास खात थ, परन्तु जब हुष्ट मझुप्थों को मार डालने की 
राजा के लिय आज्ञा है तो क्‍या वह मनुप्यों को भी खान के लिय 
ही मारा करते थे। यदि कहो कि मन॒प्यों को भी इसी उद्देश्य से 
मारते थे ता वह भी खयं अपने को मनृप्याहारियों की सनन्‍्तान 
बताते ह और यदि यह कहो कि वह मनुष्यों का माँस नहीं खाते 
थे ता जिस उद्देश्य से वह मनुष्यों को मारते थे, उसी उद्देश्य से 
पशुओं को मारते होंगे। अब तुम्हारा आखंट से माँसाहार सिद्ध 
करना तुम्हारी मूखता है। 

प्रिय पाठकंगण ! आजकल बहुधा मुख और ज्ञानी जो 
भूलकर क्षत्रियाभिमानी हैं, कट से कह डालते हैं. कि ब्राह्मणों ने 
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भारत का सत्यानाश कर दिया, यदि ऐसा कहनेवाल अनाये होते 
तो हमें तनिक भी खेद न होता ; क्योकि वह लोग जन्म से वर्ण को 
मानते हैं परन्तु यह मूर्खे तो अपन आपको आये कह कर अपनी 
रद के हे 
मूखता से इस श्रप्ठ नाम को कलझ्डित करते हैँ, जबकि आये गुण 
कम से वर्ण मानते हैं और जहाँ ब्राह्मण के लक्षण लिग्ब है, उनसे 
ब्राह्यण को संसार भर का हित करनवाला बताया है। जैसा कि 
आह्वलिक सूत्र आदि में ज़िख्या है :-- 
“शाच मास्तिक्यमभ्यासो वेदपु गुरु पूजनम्‌ । 
पी #5 ५» 3 7/ 
प्रियातिथित्वमिंज्क चत्रह्यकायस्य लक्षणम्‌!” ॥ 
अथ--“जिसमे स्थाभाजिक रीति स शौच, आम्त्कता, वेदों 
की, गुर को पृजा, ग्सार भर का हित करना, अत्थि सत्कार 
ओर नित्य अग्निहोत्र को वान पाई जाय, वह ब्राह्मण का शरीर 
कहाता है ।? ४ 
>पआआ श्र हरि 5 ५; 
“शान्ताः सन्‍्ताः सुशीलाथ सर्व भूत हितेरताः । 
क्रोध करत, न जानन्त एतद्‌ ब्राह्मण लक्षणम्‌ ॥।”” 
अथ--जो शान्ति रखता हा, जिसके आचार व्यवहार सब 
शुद्ध हों, सबस मित्र भाव स मिलनेवाला, सबका हित अर्थान 
उपकार करनवाला और जो क्रोध करना न जानता हो, वह 
ब्राह्मण है । 
। बा | भक 
“संध्योपासन- शीलश्च सौम्यचित्तो दृढ़ ब्रतः । 
समःस्वेपु परेषु च एतद्‌ ब्राह्मण लक्षणम ॥ 
अथे:--संध्या करने का आदी, दयालु, दृढ़ ब्रत वाला और 
अपने-पराये को एक समान समभनेवाला ब्राह्मण कहाता है। 
प्रिय पाठकगण ! इसी प्रकार के और बहुत से श्लोक हैं, जिन 
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से ब्राह्मणों के गुण, कम॑ और खभाव प्रकट होते हैं। इस प्रकार के 
गुणों से रहित मिथ्या ब्राह्मण अभिमानियों के चरित्रों को पवित्र 
ब्राह्मणों के शिर मढ़ना ज्षत्री पदाभिमानी लोगों की मूखंता और 
अनायेपन का लक्षण है, हमारे विचार में तो इस समय ब्राह्मण 
क्षत्री यह दोनों पद्‌ नाममात्र रह गये हैं । और इस प्रकार के 
मनुष्य बहुत ही थोड़े दिखाई देते हैं। यद्यपि गुण कम से जाति 
माननेवालों का ऐसा कथन सर्वथा मूँठा है; परन्तु यदि कोई 
जिज्ञासु पूर्णतया खोज करे तो यह दोष क्षत्री नामधारियों पर 
ब्राह्मण नामधारियों की अपेक्षा अधिक दीखता है, जिस प्रकार 
वेद की रक्षा ब्राह्मण का कतंव्य है, अर्थात्‌ वह उसका पठन-पाठन 
तथा सुनना-सुनाना बनाये रकक्‍खे, इसी प्रकार क्षन्नी का कतंज्य 
देश तथा प्राणीमात्र की रक्षा करना है। आप ध्यानपूर्वक विचारिये 
कि ब्राह्मणों ने कैसे-कैसे कष्टों से वेदों की रक्षा की ? जब कि जैन 
ओर बौद्धों की प्रवलता तथा मुसलमान सम्राटों के अत्याचार से वेद 
पुस्तक जलने लगी और किसी भी क्षत्री राजा की यह शक्ति न 
रही कि उन अत्याचारियों का सामना करे वरन्‌ ज्ञत्रियों की तो 
यह दशा होगई कि उन्होंने राज्य के लोभ एवं प्राणों के भय से 
यहाँ तक धर्म और ज्ञनत्री कुल के मान को नाश कर दिया कि 
अपनी कन्याएँ यवन बादशाहों को देकर अपने क्षत्री नाम को 
कलक्लित कर लिया । उस समय भी दीन ब्राह्मणों ने वेदों को कण्ठ 
कर लिया और उनके खरों के रक्षार्थ हाथ के संकेत नियत करके 
यथासम्भव वेदों को वत्तमान सन्‍्तान तक पहुँचा दिया, जिसका 
बीज रहने से अब प्रेसों की कृपा से एक के करोड़ों होने की 
आशा की जाती है। 

प्रिय पाठकगण ! यद्यपि भारतवप के धमे के नाश होने में 
ब्राह्मणों का अपराध अधिक दिखाई देता है, परन्तु भारत की 
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और वस्तुओं का नाश तो केवल ज्षत्रियों के खाथ से हुआ है, 
यदि आप खोज करेंगे कि भारत पर यवनों के राज्य का कारण 
कौन हुआ तो आपको स्पष्ट विदित हो जायगा कि प्रथ्वीराज के 
मंत्री के पुत्र विजयसिंह के विश्वासघात से बढ़कर अन्य कारण 
इसका प्रकट नहीं होता, यद्यपि बहुत से मनुष्य जयचन्द्र को भी 
इस अपराध का दोषी ठहराते हैं, परन्तु वह भी तो स्वार्थी क्षत्री 
ही था। दूसरे यदि आप पता लगावें कि राना साँगा और 
बाबर के युद्ध में चित्तौर के महाराना साँगा की किस प्रकार पराजय 
हुयी और किस प्रकार हिन्दू राज्य का प्रताप बढ़ते-बढ़ते एका- 
एकी नष्ट होगया तो इसका कारण भी सलहदी के राव का 
विश्वासधात ही इतिहासों से प्रकट होता है। यदि आप राज- 
स्थान में इस्लाय के फेलने का वर्णान पढ़ें तो आपको विदित 
हो, जायगा कि ज्ञत्री राजा लोग ही अपने स्वारथवश हानि पहुँचाते 
रहे जो कि महाराणा प्रताप के प्रति राजा मानसिंह के व्यवहार से 
प्रकट है। इसी प्रकार जब सिक्‍्ख धरम उन्नति पर पहुँचा और 
महाराजा रणजीतसिंह के मरने के पीछे अंग्रेजों और सिक्‍खों से 
युद्ध हुआ, उस समय भी स्वार्थी मनुष्यों के स्खाथ और विश्वासघात 
से खालसा कौम ( सिकख ) जेसी महान और वीर जाति नाश 
को प्राप्त होगई, जो कि वद्भवासी प्रेस के छपे हुए सिक्‍्खवाद में 
लालसिंह, राजा गुलाबसिंह, ध्यानसिह, तेजसिंह तथा रणजोरसिंह 
की करतूतों से प्रकट होता है । इन्हीं महात्माओं के स्वार्थ ने 
सिक्‍ख जाति का प्रताप नक्षत्र आकाश से उतार कर पाताल में 
डाल दिया । 

प्रिय पाठकगण ! उपरोक्त बातों के पढ़ने से आप समझ गये 
होंगे कि स्वार्थी मनुष्यों के विश्वासघात ने भारतवर्ष का सत्यानाश 
कर दिया। इसकी विद्या, इसका धन, इसकी कारीगरी सब नष्ट 
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हो गयी और अब सबनाश करके एक दूसरे पर दोष लगाते 
ओर भरगड़ा करते हैं; परन्तु समझनेवाले समभते हैं कि यह 
सब व्यथ्थ की बातें हैं, न तो ब्राह्मणों ने ही भारतवर्ष और धमे 
की हानि की और न ज्षत्रियों ने ही विश्वासघधात किया, क्योंकि जब 
गुण से वर्ण माने जाते हैं, तोन मूल और स्वार्थी लोगों में 
ब्राह्मणों के गुण घटा सकते हैं, और न स्वाथंवश कन्याओं को 
लोभ से म्लेच्छों के हाथ सोंप देना अथवा विश्वामघात करके 
देश को हानि पहुँचाना क्षत्रियों के गुण कम में आ सकता है, 
ओर न अपने लालचवश दूसरों को हानि पहुँचानेवाले वेश्य, 
बैश्य कहा सकते हैं । 

प्रिय पाठकंगण ! आजकल सबसे बढ़िया एक और राम- 
कहानी छिंड गई है, जिसने कि बच बचाये भारत के मान को 
भंग करने का वीड़ा उठाया है, अर्थात्‌ इधर तो सूरत ब्राह्मण सब 
उत्तम गुणों को त्यागकर केवल दान लेने अथवा भक्षा माँगने को 
अपना धर्म बता रहे हैं, उधर मूर्ख ज्षत्रियों न सब्र उत्तम बातों को 
छोड़कर माँस खाना और छोटे-छोटे पक्षियों का मारना ही ज्षात्र- 
धर्म समझ लिया, एक ओर आये-समाज के सभ्यों ने अपना 
नाम रजिस्टर में लिखाना ही आयेधम का पूर्ण मैराज ( उन्नति 
पराकाष्ठा ) समझ लिया, और कतिपय मनुष्यों ने जाति की 
पुकार को समस्त धर्म कम से बढ़कर मनुष्य जीवन का उद्देश्य 
समम लिया, सारांश यह कि सब मनुष्य शिक्षित और मूख 
मिथ्या अभिमान में फँंसकर भारतवप को नाश करने लगे और 
पाप पुण्य के सत्य विवेक को एक ओर रख दिया। 

प्रिय पाठकगण ! जब कि दोनों का विभाग गुण कम से है 
तो हम नहीं जानते कि जिस प्रकार निरक्षर ब्राह्मण अथवा दूकान- 
दार अपने को आह्यण समझ रहे हैं, अथवा कायर और स्वार्थी 
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ज्षत्री जो कि दासत्व पर कमर कसे हुए हैं और ज्षात्र धम से 
लाखों कोस दूर जा पड़े हैं । वेश्यागामी और मांसाह।री होने पर 
भी न जाने किस प्रकार क्षत्री कहलाने के अधिकारी हा सकते 
हैं। वैश्य जिनका कि धर्म सबंदा सदृव्यवहार से धन कमाना 
था, जा पशु-पालन और दूसरों की सुख पहुँचाने का बड़ा साधन 
गिने जाते थे, आज भ्ूठ की दुकान खोलकर, धमम से निरंतर 
प्रथक्‌ होकर तथा संस्कारों से पूर्ण रहित होकर अपन को बेश्य 
मानते हैं, न जाने उनके पास क्या प्रमाण है। इस समय यदि 
प्रत्यक वर्ण की अवस्था पर विचार किया जाबे तो लगभग सबही 
अपने कर्मों से रहित हैं और कतिपय नवीन वर्ण कायस्थ आदि 
अत्यन्त कायर और निर्बेल होते हुए भी अपने को ज्षत्री मानने 
लग गये हैं। इसी प्रकार के जातिमिथ्याभिमान ने मनुष्यों को 
उत्तम कर्मों से पतित कर दिया है ; क्योंकि वह अपने बड़प्पन 
के लिये केबल जाति को उपस्थित करते हैं, और गुणकर्मों का 
कोई ध्यान नहीं करने, जबकि ब्राह्मण केवल ब्राह्मण के घर जन्म 
लेने स, ज्ञत्री ज्षत्री के वीय से उत्पन्न होने तथा कायस्थ चित्र- 
गुप्त की सन्‍्तान होने से अपने का बड़ा मान रहे हैं, तो उनका 
गुण कम से केसे प्रेम हो सकता था ? शोक तो यह है कि इन्होंने 
अपनी भूठी प्रशंभा सिद्ध करने के लिये उन मिथ्या ग्रन्थों को, 
जिधको यह कभी भी किसी अन्य दशा में न मानते अब अपने 
हित के लिये, यद्यपि वे समूल बुद्धि विरुद्ध और सत्य से कोसों 
दूर हैं, सत्य मान लिया । यदि हमारे शिक्षित कायस्थों से कोई 
कहता है कि परमात्मा के जुडीशल आफिसर ( न्यायाधीश ) के 
यहाँ कोई मीर मुंशी ( महामन्त्री ) है तो वह भी तुरन्त ही बोल 
उठते कि सर्व-व्यापक और सब शक्तिमान्‌ परमात्मा को अपने 
न्याय के लिये किसी अफ़सर की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
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जहाँ स्वयं परमात्मा न हो, वहाँ एजेंट रह सकते हैं और लेखन 
भूल के रोग का उपाय है, परन्तु जिस प्रभु को सर्वज्ञ और 
सर्वान्तरयामी कहा जाता है, उसके यहाँ भूल का होना नितान्त 
असम्भव है, परन्तु अब अपने कुल को सिद्ध करने के लिये इन 
असत्य बातों को भी वे सत्य मानते हैं । 
प्रिय पाठकगण ! इस प्रकार चारों वर्णा इस मिथ्या अभिमान 
के कारण! आपस में एक दूसरे को बुरा कद रहे है, ब्राह्मण 
ज्षत्रियों को बुरा बताते हैं, और ज्ञत्री आाह्मणों पर दोपारोपण 
करते हैं, कायस्थ कैश्यों को घृणा की दृष्टि से देखते हैं और 
वैश्य उनको उत्तम नहीं त्रताते। सब से अधिक खेंद की बात तो 
यह है कि आयेसमाज जेमे बैदिक धर्म के सदस्य, जो कि गुण 
कर्मों से वर्णों को मानते हैं, उनको इस रोग से, आगेग्यता प्राप्त 
नहीं हुई, ये भी जाति सभाओं में, जो कि भारतवर्प में उन्नति 
की सबसे अधिक हानिकारक संस्था हैं, क्योंकि इस मिथ्याभिमान 
का बड़ा भारी कारण ये सभायें हैं, लीडिज्न-पार्ट ( मुख्य भाग ) 
ले रहे हैं, और अपनी जाति को बिना गुण कर्म की महत्ता के 
ओऔरों मे उत्तम बता रहे हँ। विशेष शोक तो इस पर है कि इस 
प्रकार के मूख लोग जब आयेसमाज में बैठते हैं, तो उस समय 
बर्णों को गुण कम से बनाने पर ज़ोर देत हैं, परन्तु जब बाहर 
जाते हैं तो उसके विरुद्ध जाति-सभाओं में इसका खंडन करते हैं। 
प्रिय पाठकंगण ! कहाँ तक लिखें--भारत के दुर्भाग्य ने इस 
मिथ्याभिम्ान को भारतवासियों के हृदय पर इस प्रकार अक्लित 
कर दिया है कि जिसका दूर होना भी अति कठिन है और 
यावत्‌ यह शुद्ध न हो जाबे तावत्‌ भारतवासियों के गुण कर्म 
शुद्ध ही नहीं हो सकते और जब तक गुण कम न सुधर जायें 
तब तक भारत सें जीवन ही नहीं आ सकता और बिना जीवन 
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उन्नति दुलंभ है। सुतराम्‌ आये समाजों और धाम्मिक पुरुषों को 
उचित है कि इस मिथ्यामिमान को नष्ट करने का प्रयल्न करें, 
जिससे यह देश फिर पहिली अवस्था पर आ जाबे और संसार 
में शान्ति फेल सके । 

प्रिय पाठकगण ! यद्यपि हम लाखों प्रकार का अयत्र करते हैं 
कि भारत में धर्म का प्रचार हो ; परन्तु यावत्‌ इस देश से मिथ्या- 
मिमान का नाश नहीं होता तावत्‌ भारत की अवनति दिन-दिन 
बढ़ती ही ज|यगी । यही नहीं कि मनुष्य केवल जाति के सम्बन्ध 
में ही मिय्या अभिमान को बनने हों वरन और दशाओं में भी 
जैते कि अंग्रेज़ी पड़े हुए अपने आपको दश हितैषी तथा कुपढ़ 
मनुष्यों को मूल और बुरा चीतनेवाला समभते हैं ; परन्तु यदि 
विचवारपूवक देखा जावे तो यह भी उनकी बुद्धि की निच्नलता 
ओर मिथ्या अभिमान ही है ; क्योंकि देश का वास्तविक लाभ तो 
केवल अनपड़ कृपकों से ही होता है, यह तो केवल ऋृपकों की 
कमाई ठगऋकर खानेवाले हैं। जद तक देखा जाता है--भारतवर्ष 
में मिथ्याभिमान की प्रबन्ञता दीख पड़ती है और यही अभिमान 
जाति, विद्या और घन आदिक भिन्न-भिन्न साधनों से काम में 
लाया जाता है, इसी से यहां की उन्नति रुक गई । अतः हमें उचित 
है कि हर प्रकार के मिथ्याभिमानों का नाश करके देश को 
लाभ पहुँचाने का प्रयत्न करें। 
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प्यारे पाठकगण ! एक बार वर्षा ऋतु में जब कि चारों ओर 
घनघोर घटा छा रही थी और अंधेरा इस कदर हो गया था कि 
अपना हाथ भी दिखाई न देता था । उस समय एक स्त्री और पुरुष 
अपने घर में बेखबर सो रहे थे, चोरों ने उनके घर में कूमल 
लगाकर बहुत रोशनी कर ली थी और बेतहासा उनका माल 
ले जा रहे थे। उन्हें अपनी और अपने माल की कुछ सुध न थी 
और न यह मालूम था कि हमारे घर में चोर घुस आये हैं। सोने 
के समय वे अपने घर को मज़बूत समझ कर निडर सोये थे, उस 
समय उन्हें कभी भी यक्तीन नहीं था कि ऐसे मज़बूत घर में किस 
तरह पर चोर आ सकते हैँ ; लेकिन वर्षा ऋतु के जोर, जमाने 
के भाव ने उस मकान को ऐसा मज़बूत नहीं रहने दिया था, 
जैसा कि वह समझ कर सोय थे। चोरों ने मुख्तलिफ़ रास्ते उस 
घर से माल निकालने के लिये पेदा कर लिये थे, जिनका हाल 
घरवालों से बिलकुल छिपा हुआ था। इस तरह पर जब एक चौथाई 
के करीब माल निकल गया और यकीन था कि शेप भी निकल 
जाता कि उस वर्षा में एक बिजली का गोला छूटा, जिसने सोते 
हुआ को गहरी नींद से जगा दिया और बिजली कड़की, पहले 
पुरुष जागा और उसने देखा कि घर में चारों आर छेद हो रहे हैं । 
उसने उनको अच्छी तरह देखने के वास्ते कि किस क़दर माल 
गया है, सामान्य-रोशनी की तलाश शुरू की, कुछ तो अंधेरे के 
सबब से और दूसरे इस सबब से कि चोर सामान्य-रोशनी को 
पहले ही ले गये ; क्योंकि वह उन स्त्री पुरुष के बल और पराक्रम 
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का इतिहास सुन चुके थे, उन्हें ख्याल था कि जब तक ये साय हुए 
हैं, तव॒ तक हम इनका कुछ ले जा सकते हैं; लेकिन इनके 
जागने पर माल ले जाना तो क्‍या बल्कि जान बचाना भी मुश्किल 
होगा और रोशनी के न होने से अगर थ जाग भी जावें तो हमारा 
कुछ भी न कर सकेंगे ; क्योंकि अव्वल तो अंधेरी रात में इनको 
हमारा स्वरूप ही नज़र न आवेगा--दूसरे अपने खोये 
हुए माल फा बिलकुल हाल न मालूम होगा, जिसके लिये ये 
हमारा पीछा करने के लिय तेयार होंग । उनका यह इरादा 
था कि वह उनका माल ले जाने के बाद उनको जान से भी मार 
डाल ; लकिन अभी तक उसका इन्तिज्ञाम नहीं होने पाया था 
कि अचानक बिजली की कइक ने उन्हें जगा ही दिया। पुरुष 
ने उठते ही रोशनी की तलाश शुरू की ; लकिन रोशनी की तलाश 
करना भी उसके लिय मुश्किल हो रहा था; किंतु बिजली की रोशनी 
उसका ज़रा-ज़रा-सी मदद दे रही थी, जिसके ज़रिये से उसने यह 
मालूम कर लिया था कि भेरे घर में चोरों न बहुत से छेद कर लिये 
हैं और वहुत-सा माल भी ले गये हैं। उसने चाहा कि उन सूराख्रो 
को बन्द करके चारों के पीछू अपना माल छीनने के लिते जाबे 
ओर जिस कदर हो सके अपना माल वापस ले, उसका ख्याल 
था कि जब तक यह सुराख बन्द नहीं होंगे, तब तक चोरों के 
हाथ से माल बचाना बहुत ही मुश्किल होगा। इतने में उसकी 
स्त्री भी उठ खड़ी हुई और उसने पुरुष से पूछा कि तुम क्या 
करना चाहते हो, उसने कहा कि इन सूराखों को बन्द करके इन 
चोरों को पकड़ने और माल लाने की कोशिश करूँगा। ख्री ने 
कहा कि में हरगिज ऐसा न करने दूँगी यह सूराख तो घर का 
साज व सामान दूसरों को दिखलाते है। क्योंकि हमारे दरवाज़े 
से तो बहुत से लोग हमारे घर के पदार्थों को देख नहीं सकते 
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और तुम किसी चोर को मत पकड़ो अगर तुम्हारा कुछ माल 
ले गये तो ले जाने दो, वह हमारी किस्मत का नहीं वह उन्हीं का 
होगा, हमारे घर में कुछ कमी नहीं | पुरुष ने उसको समभाया 
कि अगर थोड़ा-थोड़ा इसी तरह ले जाते रहेंगे तो तुम एक दिन 
कंगाल हो जाओगी और इन सूराखों को बन्द करना तो भला 
काम है ; क्योंकि उनकी राह से शत्रु आकर हमें बहुत हानि कप 
सकते हैं.। त्ली ने कहा ने सनातन से यह सूराखा चले आते हैं । 
अब इनके बन्द करने की आवश्यकता नहीं और तुम जो कहते 
हो कि थोड़ा-थोड़ां माल चोरों के पास बराबर निकल जाने से 
तुम कंगाल हो जाओगी, वो मेरे पास इतना माल है कि हज़ारों वर्षों 
में खतम न होगा और आगे का हाल कौन जानता है। रास्ज्े की 
इसी तरह की बहस और ग्रश्नोत्तर होते हुए स्त्री पुरुष के पीछे 
ऐसी पड़ी कि जिसको बाहर जाना और सूराखों को बन्द करना 
ओर अपना माल वापस लाना बहुत ही मुश्किल होगया। जब्र 
चोरों ने देखा कि ख्री उसके पीछे भूतनी होकर चिपट गई है, वह 
किसी तरह भी अपना माल हमसे वापस नहीं ले सकता और न 
ऐसी दशा में हमसे सामना कर सकता है ; तो उन्होंने दिलेर होकर 
पुरुष पर हमले करने शुरू किये और सूराखों के रास्ते और भी 
माल ले जाने लगे । बेचारे पुरुप को अपने बुजुर्गों का माल जाते 
हुए देखकर बहुत ही शोक हो रहा था पर क्या करे, इधर दुश्मनों 
का सामना, उधर सत्री की जबरदस्ती और कटु वाक्य उस पर 
रोशनी की कमी, गरज़ कि एक मुसीबत हो तो उसका बनन्‍्दोबस्त 
भी हो सके, उसका हर एक पत्ता भी दुश्मन हो रहा था ; लेकिन 
पुरुष जिसको अपने बुजुर्गों से मजबूती और बुद्धिमानी से काम 
करने का सबक मिल चुका था, वह बराबर अपना काम करता 
चला गया । थोड़े अरसे में श्री जब उसके रोकते-रोकते थक गई 
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आर उसने छोड़कर कहा जा--निपूते जा, मेरे घर से बाहर निकल 
तेरा यहाँ क्‍या काम ! जा, चोरों के पीछे जा ? अपना काम कर 
लेकिन ये सूराख जो हैं कभी बन्द न करने दूँगी और न उस 
असबाब को जो चोरों के हाथ में गया है, जिसके छूने से मुझे 
पाप मालूम होता है, इस घर में लाने दूँगी। मर्द ने कहा--यह 
तुम्हारी बात अच्छी नहीं, क्या तुम्हारा माल जो चोरों के हाथ में 
चला गया है, अब वह किसी तरह भी शुद्ध नहीं हो सकता । हमें 
उसकी शुद्धि के लिये कोशिश करनी चाहिये, जब कि तुम्हारे धम 
में जो अपवित्र होगई हो, उसके शुद्ध करने का तरीका मौजूद है, 
तो फिर तुम क्यों नहीं उस धमम को मानसीं ! 

प्यारे पाठकंगण ! आप इस सिद्धान्त को सुन चुके, शायद 
भआ्राप में से कई सज्जन इस दृष्टान्त के मतलब को भी समझ गये 
होंगे ; क्योंकि बहुत से भाइयों को इसके असल हाल जानने की 
इच्छा होगी, इसलिये मज़मून की असलियत की व्याख्या को 
जाती है। 

प्यारे मित्रो ! जब महाभारत के बाद भारतवष में बेद का 
सूय्ये छिप गया तो अज्ञान की घटाओं से महा अन्धकार हो 
गया और वाममार्ग की आचार व्यवहार की खराबी ने ऐसा 
जोर डाला कि भारतवासियों को धम कम का जरा भी ज्ञान न 
रहा । हर आदमी बेसुध आलस्य की नींद में मस्त होगया । भारत- 
वष की ऐसी दशा हो गई कि बेदिक धर्म की जगह बहुत सी 
बनावटी सम्प्रदायें हो गई और लोग अपने सम्प्रदायों के बुरे-से- 
बुरे कर्मों को भी अच्छा बतलाने लगे। बहुतों ने शराब, कबाब 
ओर भोग को धरम बतला दिया, बहुतों ने इससे भी बहुत खराब 
बातों को जायज कर दिया। ऐसा होते दी चारों ओर से गेर मज़- 
हम वालों के हमले भारतवर्ष पर होने लगे और उन्होंने वेदिक 
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धम के मानने वालों को अपने मत में लाना शुरू किया । वैदिक 
धरम में वाममार्ग के साथ मुदत तक पड़ोस में रहने से उनकी 
बहुत-सी बातें आ गई थीं, जिससे वैदिक धर्म ऐसा मज़बूत नहीं 
रहा था जैसा कि सृष्टि के आरम्भ से लेकर महाभारत के ज़माने 
तक । इसकी कमज़ोरी और वाममार्ग की बू-बास ने यहाँ पर 
बौद्ध, जेनी, मुसलमान व इंसाई चारों मजहबों को वैदिक धर्म के 
अनुयायी यानी वेद के माननेवालों को अपने धर्म में लाने का 
मौक़ा दिया। यहाँ तक कि भारतवपं में बौद्ध और जैनमत के फेलने 
के बाद करीवन छः करोड़ आदमी मुसलमान हो गय और अरसा 
१४० साल में क़रीचन २४५ लाख हिन्दू इसाई धर्म में चले गये। 
ऐसी हालत में दुनिया के तमाम मजहबों का यह ख्याल था 
कि इसी तरह एक दिन बेदिक-घर्म का स्लातमा हो जायगा और 
कुल वेद के माननेवाले ० रह जावेंगे ; लेकिन परमात्मा को यह 
बात मंजूर नहीं थी कि उसका दिया हुआ ज्ञान संसार में से 
अलग हो जावे और लोग हमेशा के लिय ऐसी महा अँपरी रात्रि 
में पड़ रहें । इस वास्ते उसने अपनी कृपा से इस घनघोर रात्रि में 
एक बिजली का गोला छोड़ा, जिसने एक दफा सारे संसार की 
नींद को दूर कर दिया | यद्यपि बहुत-से आदमी थोड़ी देर बाद फिर 
ख्वा4 में चले गये ; लेकिन एकबार तो सबके लिये हलचल पड़ 
गई। वह गोला स्वामी दयानन्द के उपदेश का जोरदार शब्द 
था, जिसने भारतवासियों को नहीं बल्कि कुल संसार को धर्म की 
तहकीकात की तरफ़ रुजू कर दिया। अमेरिका और इक्ललेंड के 
माहह परस्त ( प्रकृति उपासक ) मुल्कों में जहाँ पर नास्तिकता का 
जोर ह॒द से ज्यादा बढ़ गया था, हज़ारों आदमियों को धर्म की 
तहकीक़ात का शौक़ हुआ और लोग ईश्वरी ज्ञान की तहकीकात में 
लग गये। उस महात्मा के उपदेश से आये-समाज ने जागकर इस 
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बात की तलाश की कि किस तरह पर हमारे मुल्क की यह 
हालत हो गई है, लकिन मुसलमानों ने हिन्दुओं के मजहब की 
कुल किताबें जो उनके हाथ लगीं जला दी थीं और बहुत-सी 
किताबें हिन्दुस्तान की जमेन वगेग्ह योरोप के देशों में चली गईं । 
इसलिये आये-समाज को बड़ों की किताबों की तलाश की बहुत 
ज़रूरत मालूम हुईं, जिससे वह अपने भाइयों को जो वाममाग से 
पेदा हुई बुरी रीतियों को देगख्व वैदिक धर्म को छोड़ ईसाई और 
मुसलमान मज़हब में जा रहे हैं ; किसी तरह उन रीतियों को दूर 
कर उनको वैदिक धर्म से पतित होने से बचावें और जो लोग 
वैदिक धर्म से पतित हो चुके हैं, उनकों वापस लाने की कोशिश 
करें, ताक वेदिक धम फिर बेसी ही हालत में आ जावे, जैसा कि 
वह महाभारत के पहले था ; लेकिन आये समाज के वाद ही एक 
स्त्री, धर्म सभा के नाम से उठी, जिसन आये-समाज का दामन पकड़ 
लिया और कहा--ख्वरदार ! तुम इन वबुराइयों को दूर मत करो 
इनमे हमारे धमं की खबवी और वुजुर्गी जाहिर दाती है और तुमको 
क्या पड़ी है ? कोई धम पर रहे या न रहे । परंतु आये समाज का 
जो ख्याल था कि वैदिक धर्म के माननेवाले जो ईसाई मुसलमान 
इत्यादि मजहबों में अपनी ग़लती या किसी बिपय के लालच से 
गये हैं । जो हमारी तरह ऋषियों की औलाद हैं ; लेकिन 
अपने बुजुर्गों के सच्चे धर्म को बसवब नादानी के हानि पहुँचा 
रहे हैं; उनको समझकाकर और प्रायश्वित कराकर फिर उनको 
ऋषि सन्‍्तान बना दिया जावे कि श्रीमान्‌ स्वरगंवासी महाराज 
जम्बू काश्मीर ने काशी इत्यादि के परिडतों से साबित करा दिया 
है कि धर्म के न जानने से जो इसाई वा मुसलमान हो जावें, उनको 
प्रायश्वित्त करके शुद्ध कर लेना बिलकुल धमंशासत्र और वेदों की 
आजा के अनुसार है, जिसके लिये महाराज ने ( रणवीर रज्लाकर ) 


५६ | दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


नामी पुस्तक पर बहुत से परिडतों के हस्ताक्षर भी करा दिये हैं। 
लेकिन भारतवर्ष के कुदिन ने अब भी धर्म सभा के मूर्ख और 
अपस्वार्थी मनुष्यों को प्रायश्रित्त का शत्रु बना रक्खा है। जिससे 
वैदिक धर्म की वह कमी जो मुसलमान बादशाहों की जबरदस्ती से 
पैदा होगई थी, पूरी होनी कठिन ज्ञात होती है। बावजूद कि धम्म 
सभा में ऐसे लोग भी मौजूद हैं, जो मुसलमान डाक्टरों की दवाई 
स्तेमाल करते हैं, जिसमें उनका पानी मिला होता है। मुसलमानों के 
हाथ का सोडावाटर पी लेते हैं, मुसलमान वेश्याओं के साथ खा लेते 
हैं, इस क्रिस्म के मुसलमानों के साथ खानेवाले तो शुद्ध हैं और जो 
लोग धमे-रक्षा के लिये मुसलमान और ईंसाइयों को जो पहले 
हिन्दू थे शुद्ध करके मिला लेते हैं, वह अशुद्ध हैं। सच है घोर 
कलियुग का यही धर्म है कि रक्षक अपवित्र और वेश्यागामी और 
शराबी और कवाबी पवित्र | अगर इतना अज्ञान न छा जाता तो 
भारत का दुर्भाग्य किस तरह कामयाव होता । 

प्यारे पाठकंगण ! आयेसमाज जो भारतवप के धम और 
विद्या का बचानेवाला है, जिसका उद्देश्य ही सम्पूर्ण संसार को 
सुख पहुँचाना है और अपने तन, मन से आपकी सेवा में लग 
रहा है, उसको अपस्वार्थियों ने क्ूठी गप्पों और धोखे की चालों 
से ऐसा वदनाम कर दिया है, जिससे भारतवासी अपने परमहित- 
कारक को नफरत की निगाह से देखते हैं। जहाँ पर इस क्रिस्म 
की महा अन्धेर रात्रि हो, वहाँ उन्नति की आशा करना बहुत ही 
कठिन है । अफ़सोस की बात तो यह है कि आज ऋषियों की 
सन्‍्तानों का धम्म रोटियों पर बिक रहा है, सब लोग ऐसे मूख हैं 
कि वह धम के शब्द की असलियत से भी जानकार नहीं हैं, और 
लोग जानते हैं. कि उनका रोजगार अभी खराबियों और बुरी रीतों 
पर कायम है, अर्थात्‌ इस ख्याल में हैं कि आज हम सचाई की 
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ओर ध्यान देंगे तो लोगों में हमारी विद्या की पोल खुल जायगी, 
वह कहेंगे कि आज तक परिंडत होकर ग़लत कायदों के कायल 
रहे । गर्जेकि पढ़े लिखे.और परिडत तो इस आफत में फंसे हें 
और अनपढ़ और मूख्खता के कारण मँमधार में डूब रहे हैं, इन 
लोगों के अपस्वार्थ ( खुदगर्ज़ी ) और बेवकूफ़ी से वेदिक धममे 
प्रतिदिन तबाह होता चला जाता है। ये लोग यह नहीं सोचते कि 
उनकी बेवक्ूफ़ी से छः करोड़ हिन्दू मुसलमान हो गये और पश्चीस 
लाख आदमी इंसाई हो गये । आज जिस कदर हानि हिन्दू मुसल- 
मानों के झंगड़ों से हो रही है, अगर ये भाई जो मुसलमान हुए हैं 
न होते तो कभी मुमकिन न था कि भारतवर्ष की. यह दशा होती। 
लेकिन आज आधी ताकत जिससे कुछ मुल्क का फायदा होता, 
आपस के मूगड़ों में खच हो रही है, जो आयेसमाज ने इस बात 
की कोशिश की कि हिन्दुओं को मुसलमान और ईसाई होने से 
बचाये और जो लोग ग्रलती से हो चुके हैं, उनको प्रायश्वित्त करा 
कर वापस ले तो यह अपस्वार्थी लोग बेवकूफ़ लोगों को वहकाकर 
आयेसमाज को धम रक्षा से बाज रखने की कोशिश करते हैं । 
प्यारे पाठंकंगण ! सनातन धम॑ सभा अगर किसी अच्छे 
काम का प्रचार करती तो आयेसमाज को बहुत मदद मिलती ; 
लेकिन यह तो बजाय उपकार के भगड़े में डालने का बन्दोबस्त 
करती है। यद्यपि आयेसमाज प्रतिदिन बहुत उन्नति करता चला 
जाता है ; लेकिन धर्मंसमाज के भझंगड़ों ने आयेसमाज की गति 
को बिलकुल बदल दिया है। आयेसमाज का उद्देश्य यह नहीं था 
कि वह वेदिक धर्म के माननेवालों में और कगढ़े उपस्थित करे 
इसका उद्देश्य तो केबल वैदिक धम की रक्षा करना था और जो 
छिद्र जेन, बौद्ध, ईसाई और मुसलमान लोगों की तालीम से 
वैदिक धर्म में पेदा हो गये हैं, उनको बिलकुल अलग करके शुद्ध 
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वैदिक धर्म को जिसके सामने संसार के किसी मत का बल नहीं 
कि अपने मत को उपस्थित रख के संसार भर में फेला दे | लेकिन 
शोक तो यह है कि भारतवर्ष में उत्तम वश और सब से श्रेष्ठ 
कत्ता के मनुष्य यानी आह्यण और साधु अब उन्हीं अशुद्धियों 
के बचाने वाले हो गये हैं, जो और मतों के सम्बन्ध से पेदा 
हो गई हैं। 
प्यारे पाठऊफ्रगण ! कया कोई सनातन धमं का परिडत बनला 
सकना है कि वेद और वेदानुकूल पुम्तकों में कहीं मुसलमान मुद्दों 
की कवर की पूजा लिग्बी है? आप में से कोई इसका सबून दे 
सकता हैं ? कद्यपि नहीं ? क्या कोई बतला सकता है कि सनातर 
ऋषि मुनि इसी भॉति पर धर्म से अलग रह कर केवल संसार 
का धन कमाने को ही धर्म कमे मानते थे ? जैसा कि आजकल 
हमारे वहुत से भाई कर रहे हैं, क्या यह रामलीला का खेल कोई 
सनातन धमम सिद्ध कर सकता है, क्या अपने बुजुर्गों को चोर और 
जार बतला सकता है ? जिस तरह हमारे सनातन धर्मी लोग 
महात्मा कृष्ण जेसे यागिराज को बतला रहे हैं, क्या कहें एक 
बात हो तो बतलावें, जिपर देखो उधर काम चौपट हा रहा है, 
केवल इस लिय कि हमारे देश के सरत्री बनिय अपनी भम्म 
पुस्तकों के पढ़ने के लिय विद्या को आँख नहीं रखते | इन 
कारणों से उनको अन्बे को भाति दूसरे की अन्धाधुन्ध तालीम 
होती चली जाती है। जिस पकार एक अन्धा दूसरे अन्धे के 
अन्धा होने को नहीं जान सकता, ऐसे ही यह मूर्ख लोग अनपढ़े 
ब्राह्यणों और और साधुओं की मूर्ंता और अशुद्ध तालीम को 
नहीं समझ सकते | इसलिये हर एक आदमी को हौसला पेदा 
होगया है कि वह जो चाहे शास्त्रों का नाम लेकर उनको सममभावे | 
प्यारे पाठकगण ! यद्यपि शास्त्रों और बुजुर्गों में इनकी श्रद्धा 
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प्रशंसनीय है, लेकिन ज्ञान की कमी से हानिकारक हो रही है 
अगर ये मनुष्य वेद विद्या की कुछ तालीम पाकर कुछ विचारते 
और उस पर इसी श्रद्धा से अमल करते, जैसा कि आज कल 
करते हैं तो जरूर मोक्ष पद के भागी होते ; लेकिन अ्रकरमोस तो 
यह है कि ये धर्म सभा के लोग ऐसे खुदगरज़ हो रहे हैं कि 
अपने क़ायदों की आप जड़ काटते हैं, कहते तो यह हैं कि 
बर्ण उत्पत्ति से है और आयेसमाज से दिन रात इस बात 
पर भगड़ा करते हैं कि गुण कम से वर्य नहीं वल्कि वीये से 
है ; लकिन अमली तरीक़ा इसके बिलकुल खिलाफ़ हैं, इनको सभा 
के बड़े-बड़े उपदेशक बढ़ई, रोड़े इत्यादि जातियों के हैं, जो कोई 
तो सागर संन्‍्यासी वन गया है और कोई उदासी कोई निम॑ला 
गरजे कि लोगों ने साधुओं का भेप बदल लिया है अब जश से 
भेष से तो उनका वर्ण बदल गया कि अब उनके धर्म सभा के 
ब्राह्मण तक स्वामीजी महाराज कहते और उनकी इज्ज़त मिध्ल 
अपने गुरु संन्यासियों के करने हैं और यह ख्याल नहीं करते 
कि वह वोये से बढ़ई हैं या शूद्र हैं, उनको वर्ण से कोई गरज्ञ 
नहीं सिफे भेष से गरज है । 
प्यारे पाठकंगण ! अपनी ग़लत समझ से भम्बरान 
( सभासद ) सनातन धर्म समा अमल वहीं करते हैं कि जो 
आये समाज के अनुसार है ; लेकिन जबानी तौर पर दिन रात 
स्वामी दयानन्द सरस्वती जेसे धर्मात्मा परोपकारी को जिसने कि 
बेदिक धर्मियों की काया पलट दी अर्थात्‌ जो वेदिक धर्मी मुसल- 
मान और ईसाई उनके मुक्ताबिले में बहस करने से घबराते थे 
आज मुसलमान और ईसाई उनसे बहस करने में घबरा रहे हैं 
और पहले हिन्दू लोग दिन रात मुसलमान ईसाई हो रहे थे, अब 
यहुत ही कम लोग हैं, जो धर्म समक कर मुसलमान और इसाई 
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हों । बल्कि उनका कमजोर धर्म समझ कर वापस आ रहे हैं । 
कई हज़ार आदमी वापस आ चुका है। यह सनातन धर्म. के 
पंडित जानते हैं कि स्वामी दयानन्द के सिद्धान्त बिलकुल वेद के 
अनुकूल हैं और उन्होंने ऋषियों की राय के विरुद्ध कुछ नहीं लिखा 
है। उनकी मेहनत और गालियों से आय्येसमाज का कुछ नुक- 
सान नहीं हो सकता लेकिन फिर भी अपने रोजगार की हानि सममः 
कर ऐसे अधम को कर रहे हैं। परमेश्वर ! इस महारात्री को मिटा 
कर हमारे भाइयों को बुद्धि दे, जिससे वे सनातन वैदिक धर्म को 
ग्रहण करके उसका प्रचार करें । 
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प्यारे आयेवत्ते के रहनेवालो ! आजकल आयेवरत्त के चारों 
ओर यह धूम मची हुईं है कि अमुक स्थान पर डाकू आये और 
अमुक मनुष्य को सार कर इतना धन लूट ले गये | प्रत्यक मनुष्य 
के मुख से डाकू शब्द सुना जाता है; परन्तु बहुत थोड़े मनुष्य 
है, जो इस शब्द के वास्तविक अर्थ को जानते हैं। 

प्रिय पाठकगण ! डाकू की शिक्षा यह है कि वह सर्बदा धनो- 
पाजन करना अपने जीवन का उद्देश्य समभता है, वह जहाँ पर 
कोई राजकीय कमंचारी देखता है अथवा कोई और शब्नास्र से 
सुसज्ित शक्ति सन्मुख आती है वहाँ से तुरन्त हट जाता है। 
उसे जहाँ कष्ट की सम्भावना हो और धन मिलता हुआ न दीखे, 
वहाँ वह भूल कर भी नहीं जाता। उसकी दृष्टि में समस्त नष्ट 
हों अथवा प्रसन्न रहें कुछ वात नहीं, उसका उद्देश्य तो येन-केन 
प्रकारेण आनन्द को प्राप्त करना तथा अपनी कीर्ति फैलाना है । 

प्रिय पाठकगण ! डाकू शब्द संस्क्ृत भाषा के दस्यु शब्द का 
अपश्रंश जान पड़ता है, जिसका अथ यह है कि अपनी शक्ति से 
दूसरे का धन छीनकर खाना और खयं पेदा करने का यल्न न 
करना । जब विचार किया जाता है तो शक्ति चार प्रकार की है:--- 
शत्त्र बल, विद्याबल, बुद्धिलल और अनुभवबल ! हाँ पाँचवाँ धन 
का बल और है, इन्हीं पाँच शक्षियों द्वारा मनुष्य दूसरों के 
माल को प्राप्त करके आप लाभ उठाता है । परन्तु आज-कल 
शख्त्र के बल से जो किसी का धन हरुण करता है, उसी को डाकू 
कहते हैं. अन्य को नहीं । यह स्पष्टतया पक्षपात और अन्याय है। 
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में जहाँ तक देखता हूँ, लट्ट का बल सब से हीन है। उदाहरणाय 
एक कृषक ने अपने सम्पूर्ण वर्ष के परिश्रम से दो सौ मन श्रन्न 
उत्पन्न किया । इसमें से लगभग एक तिहाई तो गवर्नमेश्ट और 
ज़मींदारों ने छीन लिया, बहुत-सा भाग बौहरे ने ब्याज में किस्तों 
से ले लिया, बहुत-सा मुकदमेबाज़ी में वकील साहब और न्यायालय 
के डाकू अर्थात्‌ घूँसखोरों ने उड़ा लिया और बहुत-सा दुकानदारों 
ने वस्तुओं के मुनाफे के रूप में अर्थात्‌ एक रुपये के पदाथे को 
डेढ़ रुपया ऐंठ लिया। इसी प्रकार लुटते लुटाते दो सौ मन 
अन्न में से २५ मन अन्न बचा, अब बताइये तो सही वह दीन 
क्या तो आप खावे, क्या बेलों को खिलाव, किससे कुटुम्ब का 
पालन करे और क्या बचाब । जिससे कि दुर्भिज्ञ के लिय भोजन, 
पशुओं के मरने का व्यय तथा विवाह और मृत्यु में जो धन की 
आवश्यकता होती है, उसे पूर्ण कर सके। ऐसी दशा में जब वह 
लाचार हो जाता है और देखता है कि और प्रकार की शक्तिवाले तो 
आनन्द और चैन से धन लूटते और मौज करते हैं परन्तु मैं अना- 
दर और उपक्षा की नदी में डूब रहा हूँ, उस समय वह यही 
सोचता है कि अन्य मनुष्य तो अपनी शक्तियों को प्रयोग में लाते 
हैं, केवल मैं ही अपनी शक्तियों को निकम्मा खो रहा हूँ। ऐसे 
विचारकर और अपनी विपत्ति को सन्मुख रखकर ( भरता क्या 
न करता ) इस कथन के अनुसार जो कुछ उससे बन पड़ता है, 
कर डालता है, यद्यपि गवरनभेश्ट का भय उसे धमकी देता है। 
परन्तु जब गवनमेण्ट के भय से अन्य शक्षियोंवाले नहीं डरते 
तो फिर मुझे क्या भय है, वह ऐसा सोचता है ? वह देखता है कि 
वकील न्यायालय में सरासर भूठे मुकदमें लते हैं ; परन्तु उनको 
अपनी बुद्धि के लट्ठ से सत्य कर दिखाते हैं । जिसके कारण सैकड़ों 
दीन घर से बिना घर के होजाते हैं और धनी उनके रक्त से आनन्द 
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करते हैं। वह सोचता है कि क्या कारण कि यह तो न्यायालय में 
बैठे लूटते हैं और फिर भी कोई इन्हें नहीं पूछता ? फिर विचार 
करता है कि इनके साथ तो गवरनमेंट का भाग है; क्‍योंकि यदि 
४) सेकड़ा वकोल साहब को दिया जाता है नो साथ ही ७॥) मैकड़ा 
का कोर्ट-फीस ( शुल्क-न्यायालय ) गवनमेंट भी तो ले लती है। 
इसके अतिरिक्त छोटी दरख्वास्तों पर जो टिकट लगाये जाते हैँ, 
बह सब मिलकर १८) सेकड़ा से थोड़ा ही न्यून हैं, मानों उन दीनों 
बे; नाश करने में जो धन प्राप्त होता है, उसमें से ॥) गवनमेट का 
और ॥) वकीलों का है । सुतराम वह समझ जाता है कि उन्हें 
गवर्नमभट से डरने का काई कारण नहीं ? फिर वह देखता है कि 
पुलिस और न्यायालय के छाटे-छोट कमंचारी सरकारी नौकर होते 
हुए भी निशिदिन घूँस खा रहे हैं, उनका भी गबनमेंट से कोई भय 
नहीं ? क्यों, यह देग्वता है कि पुलिस तो गवनमेट के भय का बड़ा 
भारी साथन है और यह बहुत से मनुष्यों का नष्ट भी करदे तो 
भी कोई नहीं पूछ सकता ; दयोकि सरकारी कर्मचारी तो अन्तर्यामी 
नहीं और पुलिस के अधिकार इतने बढ़े हुए हैँ कि इनका कोई 
पाणवार नहीं। एक खूनी ( हत्यारे ) को छोड़ देना और उसके स्थान 
पर किसी निर्दोष सभ्य को जिससे शत्रुता हो मिथ्या दोष लगा 
कर फॉसी दिला देना तो यह अपने बायें हाथ का काये समझते 
हैं! और एक सभ्य मनुष्य का मान भंग कर देना अ4वा उसके 
घन तथा जीवन को खतरे में डाल देना तो साधारण काये है। 
भला फिर किसके बुरे दिन आये हैं, जो इनकी करतूतों को राजकीय 
कर्मचारियों के समक्ष में उपस्थित करे, अथवा किसको अपना 
जीवन भार प्रतीत होता है कि जो इन यमदूतों से सानुरोध सबंदा 
के लिये उत्पन्न करे और अपने धन और जीवन को एक भयानक 
अवस्था में डाल देबे । अत: पुलिस को गवनमेंट से भय रखने का 
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कोई कारण नहीं। रहे न्यायालय के कमंचारी, सो यह तो राजकीय 
कमचारियों के बल में हैं। भला इनसे शत्रुता करके भी कहीं न्याय 
की आशा हो सकती है इसलिये उनकी । बात भी अधिकतर छिपी 
रहती है, इस कारण इनके न डरने का अचंभा करना बड़ी भारी 
भूल है, वह देखता है कि धनी ( साहूकार ) किस्तों के द्वारा वर्ष 
भर में १००) के १०४५) लेते हैं. और गुमास्ते बहुधा मूँठे काराज़ 
बनाते हैं, भला फिर यह राज्य से क्‍यों नहीं डरते ? फिर सोचता 
है कि यह भी गवर्नमेंट को अपनी आय पर कर देते हैं और 
मुकदमेबाजी द्वारा भी गवनमेंट के कोप को भरने की कल भी तो 
यही है । यदि यह मूँठे काग़ज़ न बनावें और सौ देकर दो सौ न 
लिखें तो मुकःमेब्राजी चले केसे ? और यदि मुकदमेबाज़ी न चले तो 
गवरनमेंट का कोप केसे भरे ? इसके पीछे वह वाज़ार के दुकानदारों 
की ओर ध्यान देता है, और कहता है कि यह तो गवर्नमेंट से 
सम्बन्ध नहीं रखते, फिर ऊ़िस प्रकार छोटे-बड़े नापने के गज्ञ और 
लेने देने के प्रथक्‌-प्रथक्‌ बाँट रख सकते हैं? क्या कारण कि इनके 
हृदय में गवर्नमेंट का तनिक भी भय नहीं, जब तनिक विचार- 
पूबंक देखता है तो समर लेता है कि प्रथम तो चुंगी की आमदनी 
का बड़ा भारी जरिया (साधन ) यही लोग हैं, दूसरे रेल की 
आमदनी अधिकतर इन्ही के काम पर निर्भर है, दीसरे विलायत के 
व्यवसाय का वड़ा भारी कारण यही मनुष्य हैं । 

यदि यह न हों तो केसे हो सकता है. कि भारत की रुई तीन 
सेर की विलायत को जा रही है और उस बदले में रुपय की १ 
छटांक मलमल आती है, जिसका यह आशय है कि एक रुपये 
की रुई के ४८) विलायतवालों को पहुँच जाबें और इस पर भी 
इन दुकानदारों का लाभ अलग रहा, और फिर यह भी तो 
गवर्नमेंट को इन्कमटैक्‍्स ( आमदनी पर 'करः ) देते हैं; भला 
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जब प्रत्येक अवस्था में ये लोग गवनेमंट और उसके देश वासियों को 
लाभ पहुँचाते हें, तो फिर दीन कृषकों के लूटने से इन्हें क्‍या 

हो सकता है। अब रहे ज़मींदार, सो तो अपनी आय में से 
४८) सेकड़ा राज्य को देंते हैं, वह जितनी आमदनी बढ़ावेंगे 
उतना ही गवनमेंट को लाभ होगा । भला इन्हें तब क्‍या भय हो 
सकता है। अब वह अपने विषय में विचार करना आरम्भ करता 
है कि मेरी शक्ति का गवनमंट के साथ कोई सीधा सम्बन्ध नहीं 
ओर मुझतते सीधा गवनमेंट को कोई लाभ नहीं पहुँचता, सुतराम्‌ 
गवनमेंट लट्ठ के बल से छीननेवालों को दण्ड देती है, और 
अन्य शक्तियों से कोई चाहे समस्त संसार को लूट खाय, 
गवनमेंट तनिक भी बीच में नहीं बोलती। फिर सोचता है कि 
* गवनमेंट भी तो सजाति है, वह भी तो लट्ठ के बल से शासन 
करते हैं, उसकी सम्पूर शक्ति भी तो लट्ट के आसरे 
ही है, वह विचारता है कि क्या कारण हे कि गवनमेंट हमारा 
व्यवसाय सहयोगी होकर हमें नष्ट करना चाहता है, फिर 
सममभता है कि संसार में मनुष्य अपने हम पेशे को देखकर यह 
सोचते हैं कि इसके कारण हमारे व्यवसाय में हानि पहुँचेगी 

कदाचित्‌ इसी प्रकार हमारे लट्ठ के बल को देखकर गवनमेंट को 
भी सूमा है 

प्रिय पाठकगण ! एक समभदार डाकू, जिसके विचार कि में 
ऊपर दिखा चुका हूँ, एक समय किसी जगह (जा रहा था, मार्ग में 
उसकी एक साहूकार ( धनिक ) एक वकील, एक ज़मींदार और 
एक दुकानदार से भेंट हो गई । डाकू ने प्रत्येक से उसका हाल 
ओर पेशा पूछा, जब प्रत्येक ने अपना-अपना पेशा और हाल 
बता दिया तो उन्होंने डाकू से उसका पेशा और हाल पूछा, डाकू 
ने सम्पूण हाल कह सुनाया और कहा--“भ्राताजी ! हम और 
द्‌ृ०७ भ्र० सं---२ 
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तुम सब एक काम के करनेवाले हैं, यद्यपि हमारे तुम्हारे काम 
करने के साधन भिन्न-भिन्न प्रकार के हैं ; परन्तु बुद्धि जान सकती 
है कि हमारे तुम्हारे जीवन का एक ही उद्देश्य है, अर्थात्‌ दूसरों 
की कमाई से धन प्राप्त करना और उससे आनन्द भोगना, इस- 
लिये मैं प्रार्थी हूँ कि हम सब को उचित है कि मिलकर रहें और 
दूसरे साथियों में मेरे आदर को बढ़ाया जावे । 

प्रिय पाठकगण ! डाकू की इस बात को सुनकर सेठजी मारे 
क्रोध के अंगारा हो गये और घबराकर कहा:-- 

सेठ--क्या तुम्हें लज्जा नहीं आती कि तुम नित्य प्रति 
सेकड़ों दीनों का गला काटते हो और उनके घरों की वस्तुओं को 
लूटते हो, उनको सुख देकर .लाभ नहीं उठाते बरन्‌ सवदा नष्ट 
करने का प्रयत्न करते हो, और फिर हमारी समानता का दावा 
करते हो तथा हमें अपना हमपेशा समभते हो । इससे तुम्हारी 
मूखता का परिचय मिलता है, क्या हमने भी तुम्हारी भाँति किसी 
को नष्ट किया है ? 

डाकू--महाशय ! क्षमा कीजिये मैंने भूल की, क्योंकि आप 
हमारे हमपेशा नहीं वरन्‌ सर्दार है, हम धनवानों को लूटते हैं 
ओर आप दीनों का लोह पीते हैं, हमने आज तक किसी का घर 
नीलाम नहीं कराया और न ज़मीन बिकवाई, ताज़ा-ताज़ा माल 
जो धनाढ्यों से मिला छीन लिया, हममें यह शक्ति नहीं कि घर 
जमीन छीन सकें, यह आप ही से हो सकता है। 

सेठ- हम॑ किसी को लूटते नहीं वरन्‌ पहिले 'अपने रुपये 
को जोख्रम में डालते हैं, फिर कुछ ब्याज लेते हैं, जिसको आव- 
श्यकता होती है ले जाता है । 

डाकू--सेठजी ! आप तो रुपये को जोखम में डालते हैं, 
परन्तु हम आपसे बढ़कर अपने प्राणों को जोखम में डालते हैं । 
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सेठ--भाई ! हमारे रुपय तो बहुधा मारे जाते हैं. और (०9 ०० 
में ९०) तो अवश्य ही मारे जाते है, फिर सरकार का खच, 
मुकदमे का खर्च सब हमको ही देना पड़ता है, बहुधा अमले 
वालों को ( न्यायालय के ) छोट-छोटे कमचारियों को भेंट 
होती है । 

डाकू--सेठजी ! आप क्‍या कहते हैं! यहाँ तो पचास से 
अधिक जीव जाते हैं और फिर भी सफलता नहीं होती । 

सेठ--तुम तो सहस्रों मनुष्यों के निरपराध श्राण लेते हो, 
तुम से देश को बड़ी भारी हानि पहुँचती है, हमसे दश का मान 
ओर लाभ होता है, भला फिर हम और तुम किस प्रकार 
समान हैं ? 

डाकू--आप तर्निंक सोचकर बात कहें, क्‍या बहुत से मनुष्य 
ब्याज से घबड़ाकर आत्म-घात नहीं कर लते, हत्या तो हम तुम 
दोनों करते हैं, अन्तर केवल इतना हैं कि तुम इतना दुःख देते हो 
कि वे दीन दुखित होकर प्राण देने पर स्वयं उतारू हो जाते हैं 
और हम बिना दुखाये स्वयं मार डालते हैं | रहा आप से देश का 
गौरव और लाभ सो यह दोनों क्ूठ हैं, क्योंकि यदि देश को 
कभी किसी के अत्याचार से बचाया है तो हमीं ने बचाया । देखो 
शिवाजी और रणजीतसिंह आदिक ने पहिले शत्रुओं पर डाके 
मारे तत्पश्चात्‌ उनको जीत लिया मानों शाही छोटे हमले का 
नाम डाका और बड़े का नाम बादशाही हमला ( राजकीय- 
आक्रमण ) है| देखो हजरत मुहम्मद ने भी प्रथम विपक्तियों को 
इसी भाँति जय किया और अन्त में बली होकर अरबदेश को 
लाभ पहुँचाया, वह किसी से छिपा हुआ नहीं है। नादिरशाह ने 
भी यहाँ से बादशाही प्राप्त की। महाशय ! हमारी जाति से तो 
देश को लाभ ही है, महानुभाव |! हम अपने देश का धन किसी 
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दूसरे देश को नहीं पहुँचाते ; वरन धनी बलवानों से छीन कर 
दीनों और निबलों को देते हैं । 

यह सुन कर वकील साहब बोल उठे | तुम दोनों मनुष्य मूखते 
हो, तुमसे कभी देश और जाति को लाभ नहीं पहुँच सकता, 
जितने शिक्षित और आज़ाद पेशा ( स्वतन्त्रोपजीवी ) मनुष्य 
बढ़ते जायेंगे, उतना ही देश को लाभ होगा । 

डाकू--सत्य है ! श्रीमान्‌ से अवश्य ही देश को लाभ पहुँ- 
चता है ; क्योंकि प्रथम तो ७॥) सैकड़ा कोर्ट-ह-ीस और लगभग 
२॥) सैकड़ा तलबाना आदि के गवर्नमेंट को दिये जाते हैं पीछे 
४) सेकड़ा खयं श्रोमान्‌ को मिलते हैं। मानो जब देश को १४) 
की हानि पहुँच लेती है तब श्रीमान्‌ को ५) प्राप्त होते हैं। अब 
आप विचारिये कि यदि श्रीमान्‌ १०००) मासिक कमाते हैं, तो 
देश को २४०००) वार्पिक की हानि पहुँच ईचती है । 

वकील--तुम्हारी यह बात स्वथा असत्य है। हम कभी 
गवनमेंट को रुपये नहीं दिलाते वरन्‌ प्रथम लोग मुकदमा दायर 
( प्रविष्ट ) करने हैं और फिर हमारे पास आते हैं, हम किसी के 
घर पर जाकर नहीं कहते कि मुक्तदमा लड़ो वरन्‌ उलटे पापी 
अभियुक्तों को मुक्त कराकर उन्हें यातनाओं से छुड़ाते हैं. देखो 
हम इतना धन व्यय करते हैं| श्रम करके विलायत जाकर बैरिस्टरी 
की परीक्षा देते हैं । हमारा यह सब परिश्रम देश के हिताथ॑ है। 

डाकू--बाबूजी आपके न्याय की बलिहारी । यथार्थ में 
आप विलायत जाकर श्रम करके देश का बड़ा हित करते हैं, प्रथम 
जब आप विलायत जाते हैं. तो देश का १४०००) तो पहिले पहिल 
मैंट करते हैं और देश की रीति भाँति को नमस्कार कर देश को 
दूसरा लाभ पहुँचाते हैं और यहाँ लौटकर धर्म कर्म से प्रथक 
होकर देश को तीसरा लाभ पहुँचाते हैं और देश में मुकदमे- 
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बाजी बढ़ाकर और घर में फूट डलवाकर देश को चौथा लाभ 
पहुँचाते हैं और पीछे देश के धन से विलायत की वस्तु खरीदकर 
और उनसे ड्राइंग-रूम सजाकर देश को नष्ट करके पाँचवाँ लाभ 
पहुँचाते हैं । 

वकील--तू मूख मनुष्य ! बुद्धि शुज््य ! नहीं समझ सकता 
कि देश का हित बिना खतन्त्रता के नहीं हो सकता और हम 
लोग देश को खतनत्र करते हैं। भारतवर्ष जो जाति, पांत और 
धर्म के बन्धन में पड़कर नष्ट हो गया था, हम उसको छुड़ाकर 
उन्नति पर लाने का अयल्न करते हैं । 

डाकू--बाबू जी ! देश की उन्नति किस चिड़िया का नाम है 
और वह कितने पर का पक्षी है। क्या आप इस बात को जानते 
हैं, आप सोचकर देखें पक्तपात को छोड़ें । बाबू जी देश की उन्नति 
का यह अथ है कि देश का धन बढ़े, देश की विद्या बढ़े, देश की 
भाषा और रीति भांति सुधार पर रह कर देश के लिये उपयोगी 
सिद्ध हों। देश का बल बढ़े, में तो आप से किसी पदाथ की 
उन्नति नहीं देखता । देश भाषा और रीति भांति के तो आप पूरा 
शत्रु हें और देश का धन सवंदा आप से हानि ही को प्राप्त होता 
है और देश का बल तो केवल हम लोगों के ही आधार पर है, 
अथवा आप लोगों के आधार पर है। आप लोगों में तो बल का 
नाम भी नहीं । 

बकील--हम लोग स्पष्ट रीति से अपना काम करते हैं। 
समस्त देश के लोग और गवनंमेंट हमारा दर्द करती है और तुम 
लोग सवेदा छिपे रहते हो । समस्त देश और गवनमेंट तुम्हारी 
शत्रु, फिर तुम केसे कह सकते हो कि तुम से देश को लाभ 
पहुँचता है और हम से द्वानि। 

डाकू--साहब, जो मैंने ऊपर कद्दा था कि आप से देश का 
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किसी प्रकार का बल अर्थात्‌ आर्थिक, शारीरिक एवं विद्या 
सम्बन्धी आदि नहीं बढ़ता, इसका तो आपने उत्तर नहीं दिया और 
यह जो आपने कहा कि “गवनमेंट हमारा सनन्‍्मान करती हैः? 
इसका कारण यह है कि तुम देश को हानि तथा गवनमेंट को 
लाभ पहुँचाते हो ! रहा यह कि लोग आपका आदर करते हैं, सो 
वही जो आपको वास्तविक रूप में नहीं जानते, आपकी प्रशंसा 
करते हैं ! 

वकील--खेर, हमसे किसी का काम निकलता है, किसी से 
हमको लाभ पहुँचता है, यह तो आप मान चुके। परन्तु आप से 
किसको लाभ पहुँचता है। ऐसा तो कोई नहीं, जिसस भ्रत्यक 
मनुष्य प्रसन्न रहे । 

डाकू--महानुभाव ! पहिला दावा तो श्रीमान्‌ का मिथ्या 
ठहरा कि हम से देश को लाभ पहुँचता है, प्रश्न यह था कि देश 
को किससे लाभ पहुँचता है और किससे हानि, सो देश को हानि 
ओर गवनमेंट को लाभ पहुँचाना आपने मान लिया और सबे 
साधारण को हानि तथा जो कामवाला आपको रुपया दे, उसको 
लाभ पहुँचाना भी आपको मानना ही पड़ा। सुतराम आपसे 
आपको लाभ पहुँचता है कि गवनमेंट को, देश को तो हानि ही 
पहुँचती है । 

वकील--तुम्हारी व्यर्थ की बातों से क्‍या होता है, जब 
तुम्हारा काम पड़ता है तब तुम भी तो आकर द्वाथ जोड़ा करते 
हो, इस समय तुम चाहो जितनी बातें बनाओ परन्तु अन्त में-- 

डाकू--सत्य है, बाबू जी, सत्य अवश्य कइड़वी लगती है, 
ओर काम पड़े पर तो हम स्वपच की भी विनय करते हैं ; परन्तु 
बात तो जब है कि कोई बिना प्रयोजन प्रशंसा करे, जिस प्रकार 
हम लोग औरों को रुपया देकर उनसे काम ले लेते हैं, इसी 
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प्रकार तुम से क्या, हमने तुम्हारे बुलाने के लिये दलाल नियत 
किये हैं, अथवा साइन बोर्ड ( आदर्शपट ) लगाया हैं, जिससे कि 
हमारी गरज ( उद्देश्य ) सिद्ध हा, इसके अतिरिक्त जब आप नहीं 
थे तब भी हमारा काम चलता था; परन्तु यदि हम लोग अर्थात्‌ 
मुक़द्मेवाले न हों तो तुम्हारा काम चल ही नहीं सकता। बस 
तुम्हारे अन्नदाता और पापक न हीं तो क्‍या हो। तुमको हमसे 
प्रयोजन है, हमें तुमसे कोई नहीं । 

प्रिय पाठकंगण ! डाकू की यह बातें सुन कर वकील साहब तो 
यह कह कर कि ऐसे मूख्ख से कौन शिर मारे चुप हो गये ; परन्तु 
ज़मींदार बोल उठा । 

जमींदार--अरे समझ कर वात नहीं करता, हमारी और तेरी 
समानता ही क्या ? 

डाकू--सत्य हे मरी और आपकी समानता ही क्या में घन- 
वानों में लूटता हूँ और तुम दीन कऋपकों का खून चूसते हो । 

ज़मीदार--अरे हमने तो उन्हें धरती दो है, उनका पोषण 
करते हैं, न कि उनका खून चूसते हैं। 

डाकू--तुम उनका क्‍या पोपण करत हो, वरन्‌ वह तुम्हारा 
पोषण करते हैं, वे नित्य प्रति श्रम करके स्वत जोतने, कुएँ चलाते, 
बीज डालते, सारांश यह कि सब प्रकार के परिश्रम से कमाते हैं 
और तुम बैठे मौज उड़ाते हो । फ़िर डाकू ने दूकानदार से कहा कि 
कहो भाई में सत्य कहता हूँ कि नहीं । 

दुकानदार--कैसे माना जावे कि सत्य कहता है, देखो, हम 
रुपये का माल देकर एक आना का फ़ायदा ( लाभ ) उठाते हैं, 
और तू मुफ़्त में उड़ाता है । 

डाकू--तुम तो देश का बहुत-सा घन अपने थोड़े से हित के 
लिये विदेश को पहुँचा देते हो, मानो हम तो अपनी आवश्यकता- 
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जुसार दूसरों से लेते हैं, परन्तु तुम सोचो कि यदि तुमको दस रुपये 
का लाभ होता है, तो भारतवासियों को न्यून-से-न्यून तीन सौ की 
हानि होती है, फिर बताओ कि हम तुमसे किस प्रकार बुरे हैं, जब 
कि हम से देश की कोई हानि नहीं, केवल धनवानों से छीन कर 
निधनों को देते हैं और तुम धनी और दीन सबों से लेकर विदेशियों 
को लाभ पहुँचाते हो यह सुनकर दुकानदार आदिक ने कहा कि 
अच्छा आज तो जाते हैं, फिर किसी दिन बहस ( विवाद ) करेंगे । 
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संगच्छध्वं संवदष्व॑ं संवो मनांसि जानतामू | |... 
देवा भाग यथा पूर्व संजानानाइफसतेती 
इस वेद मंत्र में इश्वर जीवों को इस बात का उपदेश करते 
हैं कि यदि तुम अपने उद्देश्य को प्राप्त करना चाहते हो तो अपने 
व्यवहारों को इस प्रकार चलाओ अन्यथा सफलता कठिन है, 
अर्थात्‌ तुम सब मिलकर एक साथ चलो। अपने जीवन का 
उद्देश्य एक बनाओ ; क्योंकि दो विरुद्ध स्थानों को जानेवाले कभी 
भी मिलकर चल ही नहीं सकते और जहाँ मिलकर चलने की 
शक्षि नहीं, वहाँ सफलता किस प्रकार हो सकती है ; परन्तु संसार 
में देखा जाता है कि एक ही उद्देश्य रखनेवाले मनुष्य भी अज्ञान 
के कारण परस्पर भंगड़ते हैं, जेसे कि जिसको संस्कृत में परमात्मा 
बताया है, उसी को यवन लोग खुदा कहते हैं; परन्तु एक ही 
पदाथ होने पर भी वह उसे अर्श पर बेठा हुआ मानते हैं और 
संस्कृतवाले सबंव्यापक मानते हैं, जो उसे एक ही स्थान पर बेठा 
हुआ सममते हें, उन्हें उसके कामों को चलाने के लिये एजरटों 
की आवश्यकता होतो है ; क्योंकि एकदेशी वस्तुओं में अपरिमित 
शक्ति नहीं हो सकती । इसलिये फ़रिस्तों और पेग़म्बरों ( दूतों ) 
से काम लेना पड़ता है; परन्तु सबेव्यापक माननेवालों की किसी 
प्रकार के सहायक की आवश्यकता नहीं, अब एक ही पदार्थ के 
माननेवालों का भाषाओं के इस्तलाही ( अथभेद ) अन्तर से 
विरोध होना सम्भव था। अतः परमात्मा ने बताया कि तुम एक 
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ही भाषा को बोलो ; परन्तु एक ही भाषा के बोलनेवालों में भी 
विद्या की न्यूनता और अधिकता के कारण विरोध हो सकता है 
जैसे कि एक मनुष्य ने, लघुकौमुदी को पढ़ा है और दूसरे ने 
महाभाष्य । अब यद्यपि दोनों ने एक ही संस्कृत भाषा के व्याकरण 
को पढ़ा है; परन्तु जहों बेदिक संस्कृत में व्यत्यय का नियम 
आवेगा दोनों में विरोध हो जायगा | क्योंकि जिसने “लघुकौमुदी” 
पढ़ी है, उसको इस नियम का ज्ञान ही नहीं है, वह इस शब्द को 
अशुद्ध बतायगा । जिसने महाभाष्य पढ़ा है, उसको ज्ञान है । अतः 
वह शुद्ध कहंगा । परिणाम यह होगा कि एक भाषा होत हुए भी 
उनमें भी विरोध हो जायगा, इसी कारण वेद ने कहा कि तुम 
सब एक सा ज्ञान उत्पन्न करो, अब प्रश्न यह उपभ्थित द्वोता है 
कि हम एक उद्देश्य बनाकर मिलकर चलने और एक भाषा बोलने 
तथा एक ही प्रकार की विद्या प्राप्त करन से काम किस प्रकार करें ९ 
इसका उत्तर दिया कि जिस प्रकार देवता लोग एक ही यज्ञ में 
से अपना-अपना भाग ले लेते हैं, इसी प्रकार तुम काम करते हुए 
अपने प्रारब्धानुसार जो भाग मिले, उस पर सन्‍्तोप रखो ; क्योकि 
परमेश्वर प्रत्यक देह को बनाने के साथ ही उसके जीवन भर का 
भाँग बाँटते हैं, जेसा कि लिखा है। देखा ऋग्वेद मस्डल १० 
सूक्त ८ मंत्र १ 
अहम्पुवं वसुनःपूव्य॑स्यतिरह॑ धनानिमंजयामि शश्वतः । 
मांहवन्तेपितरं न जन्तवो5हंदाशुपे विभजामि भोजनम्‌ ॥ 
अथ--परमात्मा जीवों को उपदेश करते हैं कि मैं सम्पूरं 
जगत्‌ के पहिले विद्यमान और समस्त संसार का पति हूँ और 
जगत के उपादान कारण प्रकृति और सम्पूण धन को जीतने 
वाला हूँ, में ही मनुष्य को धन का देने हारा हूँ । जिस प्रकार सब 
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अज्ञानी जीव दुःख के समय अपने पिता को पुकारते हैं, इसी 
प्रकार प्रत्येक जीवों को दुःखों से बचने के निमित्त मुझे पुकाग्ना 
उचित है; क्योंकि जगत्‌ को पालन करने के लिये सुख्ों को देनेवाले 
भोगों का बॉटनेवाला मैं हैँ, इसके अतिरिक्त ययुवेद अध्याय ४० 
के इस मंत्र से भी सिद्ध है कि ईश्वर के दिय हुए घन को मनुष्य 
भोगते हैं :-. 

“इंशा वास्य मिद * सब्र यत्किश्व जगत्या्ञगत्‌ । 

तेनत्यक्रेन श्रुज्नीथा मायप्ः कस्यखिद्धनम्‌!! ॥ 

अर्थ--'यह जितना जगत अर्थात्‌ संसार के पदार्थ हैं, 
समस्त अह्याण्ड यह सब इंश्वर के रहने का स्थान है। संसार में 
कोई स्थान ऐसा नहीं, जहाँ कि परमात्मा न हो। सब जीव उसी का 
दिया हुआ प्रारव्ध रूपी भोगत है, इसलिये तू किसी का धन लेने 
की इच्छा मत कर |”? 

प्रश्न--क्या प्रारव्ध को मान कर कर्म करना ही नहीं चाहिये ? 
यदि ऐसा ही मान लिया जाबे, तो समस्त संसार पूरो आलसी 
हो जावे । 

उत्तर--नहीं कम दूसरो की भलाई के लिये प्रत्यक समय करना 
उचित है, कभी भी परोपकार के कम से रहित नहीं रहना चाहिये ; 
क्योंकि उसके करने में मनुष्य स्वतंत्र है; परन्तु अपना भोग 
बदलने के लिये कम करना निरी मूखता है; क्योकि भोग पिछले 
कर्मानुसार परमात्मा का दिया हुआ है, जिस दु:ख का भोगना 
ईश्वर ने नियत कर दिया है, उसका छूट जाना मानो परमात्मा की 
आज्ञा का टूट जाना है, जो कि असम्भव है। परमात्मा के निर्धारित 
अटल नियम काम कर रहे हैं। जो मनुष्य परोपकाराथ काम करता 
है। वास्तव में वही मनुष्य अपने जीवन को यथोचित व्यतीत करता 
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है और जो अपने स्वार्थ साधन के लिये काम करता है, वह अपने 
जीवन को नष्ट करता है। जहाँ परमात्मा ने नियम का बेदों में बर्शन 
किया है, वहाँ मनुष्य को अपने शरीर में दिखा दिया कि दूसरों की 
भलाई के कारण अपने जीवन का साधन तथा अपने लिये काम करना 
मृत्यु है। जिस प्रकार संसार में समाज के अंग मनुष्य हैं, इसी प्रकार 
शरीर के अंग अर्थात्‌ भाग इन्द्रियाँ हें। जिस समय प्रत्येक इन्द्रिय 
दूसरां के लिये काम करती है, तब शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जब यह अपने लिये काम करती है, तब शरीर मृतक हो जाता है 
और देह के मृतक होने के कारण वह इन्द्रिय भी मृतक होती है । 
उदाहरणाथ देह में चक्चु जो देखने की इन्द्रिय हैं, वह हाथ और 
पाँव को पदार्थ तथा मार्ग दिखाती हैं और देखने से स्वयं कुछ भी 
लाभ नहीं उठातीं। इसी प्रकार हाथ में जो उठाने की शक्ति है 
वह केवल दूसरों के हिताथ है अर्थात्‌ हवथ जो कुछ उठातीं है, उसे 
या तो मुख में डाल देता है या शरीर पर मल दता है या किसी 
दूसरे को दे देता है और अपने पास कुछ नहीं रखता । इसी प्रकार 
जो वस्तु मुख में डाली जाती है मुख भी उसे पेट को सौंप देता दै 
आप कुछ भी नहीं रखता । यही दशा पेट की है, उस में जो कुछ 
डाला जाता है, वह उसका रस बना कर सम्पूर्ण शरीर को बॉँट 
देता है, स्वार्थ नहीं करता इस प्रकार जब तक ये शरीर के भाग 
अपना काम दूसरे के लिये करते हैं, शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जहाँ इन में कोई इन्द्रिय स्वार्थी हो जाय, बस वह नाश का कारण 
होती है, जैसे यदि चचछु यह विचार लें कि हम अपनी शक्ति का 
दूसरों के लिये व्यय न करेंगे, तो पाँव को मांग और हाथ को 
वह वस्तु न दीस्वेगी, जिसका परिणाम यह होगा कि हाथ उस 
वस्तु को न उठा सकेंगे ; जब हाथ उठायेंगे नहीं, तो वह पदाथे मुख 
में भी न जायगा और जब मुख में न जायगा, तो पेट में किस 
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, प्रकार रस बनेगा और जब रस ही न बनेगा, तो सम्पूरण 
इन्द्रियाँ आहार न पहुँचने के कारण नित्रल हो जाबेंगी, जिसका 
परिणाम मृत्यु होगा । तो कहना यद है कि एक आँख के स्वार्थ से 
सब शरीर का नाश हो जायगा । 
इसी प्रकार यदि हाथ यह विचार करें कि मैंने जिस वस्तु को 
उठाया है, उसे अपने पास रखूँगा, किसी दूसरे को न दूँगा तो 
परिणाम क्या होगा ? वही स॒त्यु, क्योंकि हाथ मुख में वस्तु न 
डालेगा तो वह पेट में कद्ाँ स देगा और जब पेट में आहार न 
जायगा तो रस किस प्रकार बनेगा, और जब रस ही न बना तो 
किस प्रकार इन्द्रियों की आहार मिलेगा। हाथ स्वयं भी रसन 
मिलने के कारण अपनी शक्ति का नाश करेगा, इसी प्रकार आप 
भुख और पेट के स्वार्थ पर भी विचार कर लीजिए, परसात्मा ने 
शरीर को समाज का चित्र बनाकर स्पष्ट रूप से दिखा दिया है 
कि जिस समाज में एक सभ्य भी स्वार्थी हो जायगा, वह समाज 
अवश्य नष्ट हो जायगी और साथ ही साथ वह सभ्य भी । 
कतिपय मनुष्य परोपकार का अथ अपनी जाति का उपकार ही 
करते हैं ; परन्तु यह विचार भी नाश का हेतु होता है। क्योंकि 
अपना और पराया यह दो विरुद्ध हैं। अतः जो अपना है वह 
पराया कैसे हो सकता है, इस कारण जब निज जाति पराई नहीं 
तो उसका उपकार परोपकार किस श्रकार कहा सकता है। इसीलिये 
परमात्मा ने शरीर रूपी चित्र में दिखा दिया है कि अपनी जाति 
के उपकार से उन्नति होना अति कठिन ही नहीं वरन्‌ नितान्त 
असम्भव है। उदाहरणाथथ इस शरीर में दो प्रकार की इन्द्रियाँ हैं, 
एक ज्ञानेन्द्री दूसरी कर्मेन्द्री है, यह मानों दो जाति विद्यमान हैं। 
आँख, कान, नाक, रसना और त्वचा यह पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ तथा 
हाथ, पाँव, जिह्ना, गुदा एवं उपस्थ यह पाँच कर्मेन्द्रियाँ हैं, यदि 


ध्द [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


ज्ञानेन्द्रियां यह विचार लें कि अपनी जाति का ही उपकार करना 
हमारा कत्तंव्य है तो वह ज्ञानेन्द्रियों की ही सहायता करेंगी, 
जिसका परिणाम समय को नष्ट करने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
हो सकता । क्योंकि यदि आँख नाक की सहायता करना चाहे तो 
उससे नाक को क्या लाभ हो सकता है ? क्योंकि आँख में जो 
देखने की शक्ति है, उससे नाक कोई भी लाभ नहीं उठा सकती । 
हाँ, यदि वह हाथ पाँव की सहायता करे, तब तो उससे भी लाभ 
हो और साथ ही साथ सम्पुणे शरीर को भी। क्योंकि ज्ञानेन्द्रिय 
जिससे लाभ उठा सकती है, वह शक्ति कर्मन्द्रिय में तो है ; परन्तु 
ज्ञानेन्द्रिय में नहीं, यही कारण है कि आजकल योरोपीय जातियाँ 
जो अपनी जाति के हित का ही ध्यान रखती हैँ, इस समय ऐसी 
भयानक स्थिति में हैं. कि दिन रात तोप, बंदूक डायनामेंट के गोले 
तथा बिना घुआँ को बारूद बनाने पर भी उनके हृदय से युद्ध का 
भय दूर ही नहीं होता और वह अपनी वत्तमान उन्नति को जिसे 
कि भारतवासी बहुत ही उत्तम समझ रहे हैं, अपने लिये पर्य्याप्त 
नहीं समझने । इस बात का प्रत्येक मनुष्य जानता है कि ताप, 
बन्दूक और डायनामेंट के गोले मानवी आवश्यकता नहीं हैं, 
वरन्‌ मानवी जातियों को भय का रोग लग रहा है और उससे 
बचने का उपाय इसे लोग समझे हुए हैं। परन्तु यह भी श्रम 
है ; क्‍योंकि ऐसी बस्तुयें जितनी एक जाति बनाती है; दूसरी 
भी उससे बचने के लिये उससे भी विशेष इसी प्रकार के 
पदार्थ बना लेती है, और तीसरी उससे भी अधिक । सारांश यह 
कि इसी प्रकार की खेंचातानी अन्त समम तक होती रहेगी ; 

परन्तु इसकी चिकित्सा योरोप वालों की शक्ति से परे है, क्योंकि 
उन्हें सबंदा अपनी जाति को दूसरी जाति से बढ़ाने का विचार 
रहता है, जिसके कारण इर्षा, ढेप उत्पन्न करके, लड़ाकर मारने के 
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अतिरिक्त और कोई फल नहीं निकल सकता। इसलिये यावत्त 
समस्त संसार को एक ही दृष्टि से न देखा जावे, प्रत्येक की 
उन्नति में अपनी उन्नति न समझी जाबे और प्रत्यक्र मनुष्य यह 
न समभक ले कि मेरा अस्तित्व मेरे लिये नहीं, बरन्‌ दूसरों के 
उपकार के हेतु है ताबत्‌ मनुष्य समाज शान्ति से नहीं चल सकता 
ओर न मनुष्य असफलता के कष्ट से बच सकता है। जो लोग 
दूसरों के लिये बिना किसी स्वार्थ के काम करने हैं, उन्हें अस- 
फलता हो ही केसे सकती है, क्योंकि यदि कोई इच्छा होती है 
तो उसके पूर्ण न होने से असफलता कहाती है, परन्तु जब कि 
कोई कामना ही नहीं तो असफलता कैसी ? इसीलिये महात्मा 
भत्‌ हरि ने कहा था:-- ॥ 
एके सत्पुरुषाः परार्थ घटकाः स्वार्थपरित्यज्य ये। 
सामान्यास्तु पराथे मुध्मभृतः स्वरार्था विरोधेन ये ॥ तेज्मी 
मानुष राक्षसा: परहित स्वार्थाय निष्नन्‍्त ये। ये निध्नन्त 
निरथेक परहितं ते के न जानी महे ॥७८॥ 
अथ--मनुष्य चार प्रकार के हँ--एक तो सत्पुरुष अर्थात्‌ 
देवता हैं, जो अपने जीवन को सफल करते हैं और जीवन से 
पूर्ण लाभ उठाते हैं। वह कौन हैं जा अपने जीवन में स्वार्थ 
छोड़कर परोपकार में लगते हैं । क्योंकि दाना ग्वेत में डालकर 
नाश न किया जावे उस समय तक उससे बाल उत्पन्न नहीं हो 
सकती ? जो बीज गलता है वही फलता है, जो गलता नहीं 
सो फलता भी नहीं ! परन्तु जब प्रथ्वी के नीचे जाकर बीज गलता 
है तभी फलता है। पृथ्वी के ऊपर गलने से भी नहीं फलता, इसी 
प्रकार यदि कोई परोपकार करके भी प्रकट करता फिरे अथवा 
सम्मान और कीर्ति की कामना रखे तो लाभ नहीं हो सकता ९ 


द० [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


उस सम्पूर्ण बलिदान का फल उस कीति में ही समाप्त दो जाता 
है। दूसरे वह मनुष्य हैं जो अपनी हानि न करके दूसरों को लाभ 
पहुँचाना चाहते हैं, ऐसे साधारण मनुष्य हैं; परन्तु जो अपने हित 
के लिये दूसरों को हानि पहुँचाते हैं, वह्‌ राक्षस कहते हैं। आस्ये- 
गण | क्या आप में ऐसे मनुष्य नहीं हैं, जो अपनी कामनाओं की 
पूर्ति के लिये दूसरों को हानि पहुँचा रहे हैं ? चौथे वह हैं कि 
बिना किसी लाभ के भी दूसरों को हानि पहुँचाना चाहते हैं। 
बेद तो यह बताता है कि सबका भला करने से ही अपना भला 
होगा ! प्राकृतिक नियम कहता है कि गलने से ही फल सकते हैं 
परन्तु हम हैं कि वैदिक धर्म में उन्नति करना चाहते हैं. पर सबको 
अपने समान समभने के लिये प्रस्तुत नहीं ! मिथ्या जाति 
अभिमान दिन रात हमारे मस्तिष्क को चक्र देता है। काम 
पड़े पर कलवारों तक की नहीं, चमारों तक की खातिर 
( सत्कार ) करें । यदि हे कोई मनुष्य- जिसे हम अपनी 
मूर्वतावश नीच कहते है, तहसीलदार अथवा डिप्टी कलेक्- 
टर होकर आ जाय और हम कान्यकुब्ज ब्राह्मण होने का 
अभिमान रखते हुण अपनी थोड़ी विद्या अथवा गुण कम के 
कारण उसके नीचे हों, तो क्या हम सलाम (प्रणाम ) नहीं 
करते ? अवश्य करते है । उसको आफ़ीसर नही जानते ? अवश्य 
जानते । क्या उसकी आज्ञा पालन नहीं करते ? अवश्य करते हैं ! 
हाँ ! फिर वैदिक धर्म ने ही कोई अपराध किया है कि आप गुण- 
कर्म-स्वभाव से वर्ण मानने के लिये अपने जाति अभिमान को 
त्याग के लिये तैयार नहीं ! आप लोगों की इस निबेलता और 
स्वार्थ ने ही बैदिक-धम को इस अवनति की दशा में पहुँचा दिया 
है कि राधा-स्वामी और थ्यौसोकफ्तिकल सोसाइटी आदिक जो बैदिक 
घमम के सामने कुछ नहीं, इसको पलटा देते हुए चले जा रहे हैं । 
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यदि आपका यह विचार हो कि बैदिक-धर्म को हानि पहुँचा कर 
आप स्वयं कोई लाभ उठा सकें, तो यह आपका भोलापन है | जिस 
प्रकार एक इन्द्री स्वार्थ के कारण देह को हानि पहुँचा कर आप भी 
नष्ट हो जाती है, इसी प्रकार आप भी जाति अभिमान को लिये हुए 
वैदिक-धर्म को हानि पहुँचा कर स्वयं भी गिर जायँगे। यदि आप 
बैद्कि-धर्म की रक्षा के लिय जाति अमिमान को भी नहीं तोड़ सकते, 
तो धर्म के लिये तन, मन, धन किस प्रकार दे सकोगे ? प्यारे 
ब्राह्मण, जननी कहलानेवाले भाइयों ! क्‍या तुम्हारा इस प्रकार 
वेदिक-धर्म को हानि पहुँचाना तुम्हारे लिये हितकर होगा ? क्या 
तुम ऋषियों की सन्‍्तान होन का दावा करते हुए इस स्वा्थ 
को न छोड़ कर ऋषियों के नाम को कलझ्लित नहीं कर रहे 
हो ? क्‍या जाति अभिमान आपको अमर कर देगा ? क्‍या मृत्यु 
समय इस मिथ्या जाति अभिमान से कोई काम निकलेगा ? क्‍या 
कोई स्वार्थ को न छोड़ कर भी परोपकारी ऋषियों की सन्‍्तान होने 
का दावा कर सकता है ? प्रथम तो आप इस अधम प्रणाली को 
समाजों में चलाही नहीं सकत। जब आपकी चाल लोगों पर 
प्रकट हो जायगी, तो वे ब्राह्मग जाति से धृणा करने लगेंग। 
जिस प्रकार कि लोग परिडत भीममेनजी के गुरू द्रोद्दी और 
स्वार्थी होने से विज्ञ हो गये और आज कोई भी उनका विश्वास 
नहीं करता, यही दशा आपकी होगी । सुतराम्‌ जाति अभिमान 
ओर स्वार्थ को त्याग कर संसार का उपकार करत हुए आदर्श बन 
कर दूसरों को परोपकारी बनाओ, जिससे कि समाज की जय हो । 
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भोला यात्री 


प्यारे पाठकगण ! एक बार एक भोला पथिक घर से बहुत 
से रत्न लेकर इस वात के लिये निकला कि दूसरे देशों में जाकर 
इनको बेचकर ऐसी उत्तम-उत्तम वस्तुएं खरीदकर लाऊंगा, जिससे 
बहुत लाभ होगा | वह बेचारा अभी घर से थोड़ी दूर गया ही 
था कि उसे भाँग का वन मिला, उसे उस समय द्ातून करने की 
ज़रूरत हुई उसने इधर-उधर देखा तो सिवाय भाँग के और 
कोई पेड़ न पाया, लाचार होकर उसी की एक डाली तोड़कर दातून 
करनी आरम्भ कर दी, यद्यपि यह यात्री जानता था कि भाँग 
मादक वस्तु है और उसके पीने से मनुष्य बेहोश हो जाते हैं , 
लेकिन इसे उतना ज्ञान न था कि इसकी दातून करने से भी वह 
बेहोश हो जायगा । अन्त को थोड़ी देर में उसे नशे ने बेहोश 
कर दिया और वह अपने मूल अथथ को बिलकुल भूल गया। 
उसे यह ध्यान बिलकुल न रहा कि मैंने भाँग का प्रयोग किया 
है और वहाँ से क्रूमता-फरामता मस्ती से स्वयं बुद्धिमान व्यापारी 
सचमुच पागल बनकर चला । थोड़ी देर में किसी शहर में पहुँच 
गया। शहर के लड़कों ने इसे बेहोश सममकर उसकी हँसी 
जड़ानी शुरू की। उसने उन्हें डाटा और कहा कि क्या तुम 
मुझे पागल समभते हो, लड़के उसकी इस बात पर हँस पड़े और 
उन्होंने कंकड़ उठाकर मारने शुरू कर दिये। यह भोला पथिक 
उन लड़कों के कंकड़ों से बचने के लिये एक मकान में जा छिपा 
लेकिन उस मकान में चन्द खिड़कियाँ थीं, जिनके बन्द करने 
की शक्ति उस भोले पथिक में नहीं थीं। जब उसने देखा कि यहाँ 
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भी कंकड़ बराबर हानि पहुँचा रहे हैं तो उसने यह सोचकर कि 
अगर कंकड़ वापस फेकूँगा तो यह कंकड़ कभी समाप्त न होंगे, 
अपने लाल लड़कों की तरफ मारने शुरू कर दिये। लड़कों ने 
उसके लालों को उठाना शुरू कर दिया और यह सममकर कि 
इसके लाल अवश्य समाप्त हो जायगे खूब जोर-ज़ोर से जल्दी- 
जल्दी कंकड़ फेंकने लगे और उनकी इस बात को देखकर 
इसने भी जल्दी-जल्दी लाल फेंकने शुरू कर दिये, आख़िर 
थोड़ी देर में इसके तमाम लाल पूरे हो गये और इस बिचार 
में जो उन लड़कों के कंकड़ों से पेदा हुआ था, कुछ दर में उसका 
नशा भी उतर गया अब ता उसे अपनी भूल और पागलपन 
का हाल मालूम हुआ ; लेकिन अब क्या हो सकता था, लड़के 
तमाम लाल लकर भाग गय थ जिनमें अब एक भी वापस आना 
सम्भव न था, अब व्यापारी हेरान था कि कया करे और किस 
मुँह से अपने शहर में वापस जाबे । 

प्यारे मित्रो ! उस भोले पथिक की दुदंशा पर आपको कैसा 
खेद होता होगा । क्या आपका दिल उसके भयानक मामले मे कुछ 
जपदेश प्राप्त करना चाहता है अथवा आप इस मामले को देखकर 
भी कोई नतीजा निकालना नहीं चाहत | कया तुम उस पशथ्चिक के 
मूल कारण को मालूम करना चाहते हो कि वह कौन था ? और 
कहाँ से आया था ? क्‍या तुम्हें उस शहर के लड़कों से जान- 
पहचान करनी ज़रूरी मालूम होती है या नहीं कि जिन्होंने इस 
भोले यात्री के कुल लाल कंकड़ मार-मारकर छीन लिये थे। क्या 
तुम्हें इस यात्री के मन्‍्द भाग्य पर कुछ अफ़समोस भी आता है या नहीं 
यदि तुम में से किसी एक के साथ यही मामला पेश आये तो 
तुम्हारी क्या हालत हो । पहले तो हमारे बहुत से पाठकंगण ऐसे 
होंगे जिनको इस पथिक की तरह भांग आदि नशे के श्रयोग से 
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जरा भी होश न होगा, जो कुछ होशमन्द आदमी होंगे वह कह 
उठेंगे कि इस प्रकार के यात्री की हालत बेशक काबिल अफ़सोस 
है । हाँ क्या तुम ऐसे लड़कों से जिन्होंने कंकड़ फेंकर भोले यात्री 
के लाल छीन लिये, कभी मिलना पसन्द करोगे । मेरे ख्याल 
में तो कोई उनसे मिलना पसन्द नहीं करेगा। क्या तुम्हारे पास 
भी अगर ऐसे ही लाल हों और इस क्रिस्म के लुटेरे लड़के तुम्हारे 
साथ लगे हों, तो क्या तुम उनको दूर भगाने की कोशिश करोगे। 
अगर तुम उनकी सचमुच दूर भगाना चाहो, ते हम तुम्हें बतलावें 
कि वह भोला पथिक कौन है और उसके लाल क्या हैं ? लड़के 
कौन हैं ? उसके कंकड़ किस तरह के हैं? और किस तरह यह 
भोला यात्री भाँग के प्रयोग से बहोश हो जाता है, तो हम तुमको 
यह तमाम बातें बतलाये दते हैं, इस मामले से डर जाना या फल 
निकालना तुम्हारे वश में है । 

प्यारे मित्रो ! यह जीवात्मा ही भोला पथिक है । आप शंका 
करंगे कि भोला तो मूर्रे होता है, तुम इस ज्ञानस्वरूप जीवात्मा को 
किस तरह भोला बतलाते हो। इसका जवात्र यह है कि भोला थोड़े 
ज्ञानवाले का कहते हैं बिलकुल जड़ को नहीं कहते चूँकि जीवात्मा 
अल्पज्ञ है, इसलिये इसे भोला कहा गया। अब आप फिर कहेंगे 
कि जीवात्मा को मुसाफिर क्‍यों कहा, इसका जवाब यह है कि 
जो परिमित और थोड़े शंक्राओं को पूरा करने के लिये क्रिया किया 
करे उप यात्री कहते हैं; क्‍योंकि सबव्यापक को पथिक कह 
सकते हैं। 

जीवात्मा ही भोला पथिक है और ये जीवात्मा अपनी आयु के 
साँस जो बहुमूल्य लाल हैं, उनको लेकर इस संसार में नेकी या 
ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करने का सौदा खरीदने के लिये 
आता है जिससे वह अपने आपको अल्पज्ञ से सवज्ञ बना ले; 
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लेकिन इस संसार में जो प्रकृति भाँग का बन है जीवात्मा उसकी 
शरीर रूपी दातून को ग्रहण करता है वहीं उसका ज्ञान कम होने 
लगता है । यद्यपि जीवात्मा जानता हैं कि इस प्रकृति से ज्ञान 
प्राप्त नहीं होता; बल्कि अज्ञान मिलता है; लेकिन तो भी वह 
अपने शरीर को प्राकृत न समझ कर उसका बहुत देर तक रहना 
पसन्द करता है और जितनी अधिक देर तक जीवात्मा का शरीर 
के साथ सम्बन्ध रहता है, उतनी ही अधिक उसे अज्ञानता और 
मूखेता बढ़ती जाती है और वह अधिकतर फेंसता चला जाता है । 
प्यारे पाठकगण ! जीवात्मा की अवस्था ऐसे बहुमूल्य लाल हैं 
कि यदि चक्रवर्ती राजा या बड़ा भारी शाहंशाह अपनी म्रत्यु के 
समय अपनी सारी हुकूमत और धन के बदले पाँच मिनट जीवन 
भी माँगे, तो सम्भव नहीं कि वह किसी पर भी उसको प्राप्त कर 
सके, इसलिये मनुष्य का जीवन बहुत ही बहुमूल्य लाल हैं ; 
लेकिन यह अल्पज्ञ जीवात्मा अपनी भूल से जो प्रकृति के सम्बन्ध 
से पेदा हो चुकी है, ऐसे जीवन की क़दर नहीं जानता और जब 
वह संसार के शहर में प्रकृति के सम्बन्ध से बेहोश होकर आता है 
या पाँचों भूत जो इस संसार के शहर के लड़के हैं। जीवात्मा को 
मूख देखकर अपने-अपने गुणों के कंकड़ जो विषय रूप हैं, इस 
जीवात्मा को वारना शुरू करते हैं, तब जीयात्मा इन प्राकृत असरों 
से बचने के लिये शरीर रूपी मकान में दाखिल हो जाता है ; 
लेकिन इस शरीर में चन्द्‌ खिड़कियाँ हैं, जिन्हें इन्द्रियाँ कहते हैं ये 
पद्मनभूत अपने गुणों के ककड़ों को इन्द्रियों के द्वारा जीवात्मा पर 
फेंकते हैं और जीवात्मा अपनी बेहोशी में इन कंकड़ों के बदले 
अर्थात्‌ विषय भोग में जो भूतों के गुणों से हासिल होता है अपना 
थोड़ा-थोड़ा वक्त देना शुरू करता है और सममता है कि ये विषय 
तो खतम हो जावेंगे ; लेकिन मेरा जीवन का वक़्त पूरा नहीं होगा 
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इस तरह जीवात्मा अपनी सारी आयु इन बिषयों के बदले ख्तचे 
कर डालता है, जब मृत्यु निकट आती है, तब इसे होश आता है 
कि शोक मैंने अपनी सारी उमर निष्भ्योजन ही खो दी, उस समय 
उसका कुछ इलाज नहीं हो सकता ; क्योंकि जो ज़िन्दगी विषयों के 
बदले स्न्च हो गई है, वह किसी तरह वापस नहीं आ सकती, जब 
ज़िन्दगी नहीं वापस आती तो जीव को सिवाय अफ़सोस के क्‍या 
मिल सकता है | किसी कवि ने सच कहा है। 
४ गया वक्त फिर हाथ आता नहीं?” 

प्यारे मित्रों ! क्या तुमको अपनी सारी उमर उस भोले 
पथिक की तरह खोकर अफ़सोस करना पड़ेगा या तो बीच में 
जब बहुत कुछ बाकी है, व्यतीत हुए को छोड़कर भविष्यत्‌ का 
प्रबन्ध कर लोगे और अगर तुम अपने जीवन को बचा लोगे 
तो तुमसे बढ़कर कोई अहोभाग्य नहीं; क्योंकि ज़िन्दगी का 
थोड़ा वक्त भी ऐसी चीज़ है, जिसे आइन्दा की उस्मेदों को पूरा 
करने की तरफ़ लगा सकता है और इस आदत के घोड़े की 
जरा-सी लगाम फिर जाने पर उसकी चाल में ज़मीन आसमान 
का अन्तर आ जाता है, क्‍या हमको दूसरों की हालत देखकर 
पाप से न बचना चाहिए, देखो महमूद गज़नवी बादशाह जैसे 
संसार पर जुल्म करके रुपया इकट्ठा करते हुए चले गये, क्या 
वह रुपया उनके साथ गया, क्‍या उस रुपये पर उनको अब भी 
स्वत्व है, क्या उस रुपये से उनको अब कुछ फ़ायदा हो सकता 
है, हरएक मनुष्य कहेगा बिलकुल नहीं अगर दर हकीकत ये 
दुनिया के विषय और माल व दौलत की कामनायें ऐसी खराब 
चीज़ हैं कि जिससे मनुष्य को फ्रायदे के बदले नुकसान पहुँचता 
है तो क्यों आप उसे खुद छोड़कर स्व॒तंत्रता हासिल नहीं करते । 

प्यारे मित्रो ! कैसे खेद का स्थान है कि हम दूसरों को मूर्ख 
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कहते हैं और स्वयं मूर्बेता के काम करते हैं। हम जानते हैं कि 
संसार की झूठी घूम से हमें कुछ फ्रायदा नहीं होगा जब तक 
कि यथाथ में हमारी आत्मा शान्त न हो जाबे ; लेकिन क्‍या हम 
कभी आत्मा की शान्ति का प्रयत्न सोचने हैं, क्या हम उन पर 
अमल करते हैं ? बिलकुल नहीं इससे बढ़कर और कोई बेवकूफी 
नहीं हो सकती है। बहुत से नहीं करीबन कुल संसार के मनुष्यों 
को यह भी मालूम नहीं कि हमारा उद्देश्य क्या है। अनपढ़ 
और मूर्र ही इस रोग में ग्रसित वरन्‌ नहीं हैं। बड़े-बड़े विद्वान्‌ 
और ज्ञानवान्‌ बी० ए० साइंटिस्ट और फिलाास्फर भी इस रोग 
से नहीं वचे । वह हर एक आदमी को पेदा होता और मरता 
देखते हैं और जागने की हालत में फिकर, डर और दुख को 
समभते हैं और सोते हुए विलकुल आराम पाते हैँ : लेकिन इस 
साइंस से नतीजा कुछ भी नहीं निकालते । कैसे शरम की वात 
है कि दुनिया के आलिम हैं लेकिन अपना इल्म नहीं रखते और 
न विद्या के अर्थ को ही जानते हैं । साइंस पढ़ी है लेकिन अपनी 
साइंस को बिलकुल नहीं जानते और न साइनस के उन फायदों 
को जो जागने और सोने से मालूम करना चाहिए, समझ सकते 
हैं । पण्डित है लेकिन पंडितपने का असर सिर्फ दूसरों पर असर 
रखता है। अपने हाल से कुछ सम्बन्ध नहीं । 

प्यारे पाठकगण ! अगर गौर से सोचा जावे तो इस संसार 
में बहुत थोड़े मनुष्य हैं जो उस भोले मुसाफिर की तरह अपने 
कीमती वक्त को बर्बाद नहीं करते। बहुत आदमी दौलत के 
बदले अपना वक्त खोते हैं और वह अपने आपको बड़ा अकल- 
मन्द्‌ मानते हैं । नहीं-नहीं बल्कि दुनिया के लोग भी उन्हें दाना 
ओर कारीगर जानते हैं ; लेकिन क्या दौलत के बदले बक्त खोने- 
वाला सचमुच अकलमन्द है हमारे ख्याल में तो इससे बढ़कर 
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कोई भी गलती नहीं ; क्योंकि जिस ज़िन्दगी से हम दौलत खरीदते 
हैं अगर वह जिन्दगी दौलत से हासिल हो सकती तो हम मान 
लेते कि बेशक धन मिलना जीवन का व्यथ खोना नहीं, लेकिन 
हम दौलत से जीवन प्राप्त होता नहीं देखते । बड़े-बड़े राजा और 
जार जेसे बादशाह चालीस-चालीस लाख फ्रौज़ और तोप- 
खाना रखते हुए करोड़ों रुपयों की मालियत होने पर संसार से खाली 
हाथ जाते हैं। न तो इस दौलत से ज़िन्दगी वापस मिल सकती है 
और न ये दौलत ही साथ जाती हैँ। फिर दौलत के बदले ज़िन्दगी 
खोने वाले को बेवकूफ न कहें, तो और क्या कहा जावे । हमारे 
बहुत से मित्र आक्षेप फरेंगे कि क्या दौलत कमाना बुरी बात है । 
अगर दौलत न कमावें, तो संसार के व्यवहार केसे चल सकते हैं ? 

प्यारे पाठकगण ! ऐसा कहनेवाने हमारे भित्र राचमुच भोले 
मुसाफिर हैं, वह नहीं जानत कि जेवबाने की मजबूतो और 
स्वतंत्रता हासिल करने से क्या सम्बन्ध है; क्योकि जिस क़द्र 
जेलखाना मज़बूत थोगा उम्ती कदर खतंत्रता मुश्किल हो जायगी 
इसी तरह जिस कदर संसारी सामान अधिक दोंगे उर्मी करर मुक्ति 
दूर होती चली जायगी ; लेकिन वाजे दोस्त कह उठेंगे कि संसार 
को जेलखाना कहना तुम ऐसे खफ्ती का काम ट वरना दुनिया तो 
ऐश व आराम की जगह है ; लेकिन यह दोस्त बहुत ही भोले हैं ; 
क्योंकि वह नहीं जानते कि दुनियाँ क्या चीज़ है । अगर दुनियाँ 
ऐश की जगह होती, तो कोई भी एक हालत को छोड़ना ही पसन्द 
न करता ; क्योंकि संसार में दर आदमी अपनी हालत पर सन्‍्तुष्ट 
नहीं, जिससे मालूम होता है कि वह जिस हालत में है बह उसे 
पूरा आराम और ऐश न समझता और न अपनी हालत को अपनी 
ज़िन्दगी का उद्देश्य खयाल करता है वस जब कि कोई शख्स 
अपनी हालत अपनी ज़िन्दगी का उद्देश्य नहीं जानता और उसको 
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छोड़कर आगे चलने की कोशिश करता है, तो साफ़ मालूम होता 
है कि संसार मनुष्य की ज़िन्दगी का उद्देश्य नहीं सिफ्र बीच का 
रास्ता हे। अगर कोई मुसाफ़िर राह में आराम करता है, तो मंजिल 
में ही पड़ा रहता है। सफर मिसस्‍ल सिफर है वह जगह आराम की 
कहना ग़लती है । 

प्यारे पाठकगण ! संसार में मनुष्य की उमर से बढ़कर कोई 
क़ीमती चीज़ नहीं । मनुष्य जो कुछ ख़रीदता है वह उमर के बदले 
खरीदता है चूँकि वुद्धिमान्‌ और ज्ञानी मनुष्य अपने थोड़े समय से 
बहुत ज्यादा फ़ायदा उठाता है और बेवकूफ़ तथा मूख आदमी 
अपने बहुत से वक्त से बहुत थोड़ा फ्रायदा उठाता है, जिससे 
मालूम होता है कि मनुष्य की अवम्धा में जिस क़दर ज्यादा इल्म 
होगा उसी क़दर अधिक कीसत होगी। ससलन जो आदमी 
वितकुत अनपढ़ और अज्ञान है वह दिन भर में मिंहनत करके 
चार रुपय माहवार पेदा कर सकता है और अगर उसे ज़रा भी 
इल्म हो जावे तो बह आठ तक पहुँच जाता #। इसी तरह कारोगर 
ओर व्यापार का इल्‍्म रखनेयाला सौ-पब्रास रूपया माहवारी पेदा 
करता है और जहाँ तक इल्म पढ़ाता है वहाँ तक मिहनत कम 
ओर फ़ायदा ज्यादा होता है। जिससे साफ मालूम होता है कि 
मनुष्य की क़दर वक़्दर उसको इल्मियत के होती है या यह कहो 
कि जिस कदर इल्म होता है उसी क़दर वह उम्र की कदर को जानता 
है ; लेकिन अफसास तो यह है कि हम चाहे किसी कदर संसारी 
इल्म हासिल कर लें तो भी हम अपनी उमर की कदर को नहीं 
जान सकते और यही वजह है कि हम अपनी उमर के बेश- 
कीमती जवाहरात बहुत कम कीमती चीज़ों के बदले में बेचते हें । 

प्यारे पाठकगण ! ये तो आपको हम पहले बता चुके हें कि 
ज़िन्दगी का एक दिन भी बड़े-बड़े राज्यों के बदले नहीं मिल 
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सकता तो हम चाहें लाख रुपया माहवार क्‍यों न तनख्वाह पावें 
तो भी वह हमारी ज़िन्दगी की श्रसली क़ीमत नहीं हो सकती | 
इससे साफ़ मालूम होता है कि संसार के सम्पूर्ण मुसाफिर चाहे 
वह अपने आपको कैसा ही बुद्धिमान्‌ क्‍यों न मानते हों द्रहकी- 
क़त भोले मुसाफ़िर हैं। क्‍या ऐसे भोले मुसाफ़िर जो अपनी 
ज़िन्दगी की कीमत और अपने उद्देश्य या मागे की रुकावर्दों से 
नावाक्रिफ़ हैं, किसी तरह काविल पेरबी हो सकते हैं? बिल्कुल 
नहीं, खुद अज्ञानी दूसरों को क्या समझा सकता है। जो खुद भूले 
हुए हैं. उनसे मार्ग बताने की क्या उम्मीद हो सकती है, इस वास्ते 
संसार के ख्वाहिशमन्द जो मनुष्य जीवों की कदर से नावाकिफ़ 
हैं, उनकी पेरवी करना हर एक मनुष्य के वास्ते हानिकारक है। 
मनुष्य का फ़ज़ज है कि वह ऐसे मुसाफिरों की तलाश करे जो 
उद्देश्य और उसके रास्ते से ठीक-ठीक वाकिफ हों और साथ ही 
राह के लुटेरों और धोखेवाज़ों के हालत से भी जानकार हों 
जिनको न _तो शहर दुनियाँ के लड़के सता सकते हों और न वह 
अपने मकान की मोरियाँ बन्द करके उन लड़कों से बचने का 
भी इलाज जानते हों । 

प्यारे पाठकगण ! इस संसार में केवल योगी और वह लोग 
जिन्होंने संसार को त्याग दिया है। तालीम की उत्तम दौलत से 
मनुष्य जीवन के उद्देश को ठीक तौर पर जान लिया है और 
जिनको इस मश्जिल का रोशन रास्ता यानी वेंदिक धम का भी 
ज्ञान है और वह अपने मकान को खिड़कियों को बन्द करने 
अर्थात्‌ इन्द्रियों को भी रोकने की लियाकत रखते हैं। इस किस्म 
के महात्मा योगी इन भोले मुसाफिरों के वास्ते काबिल पेरवी हो 
सकते हैं। जिनके पीछे लगकर ये लोग भी अपने उद्देश्य को 
पहुँच जावें ऐसे मनुष्यों की पहचान यह है कि बह अपनी 
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ज़िन्दगी की कदर को जानकर किसी संसारी चीज़ के बदले में 
तो नहीं बेचते बल्कि दूसरे लोगों की तरक्की में अपने बेशकीमती 
समय को खर्च करते हैं। जो अपनी इज्जत, हुकूमत और 
नामवरी इत्यादि किसी किस्म की शज्ज को देखकर संसार में काम 
करते हैं | वह तो दुनियाँ के बन्द और भोले मुसाफिर हैं, उनके 
पीछे लगना ज़िन्दगी को ख़राब करना है और जो लोग संसार 
से अलग और बन्देखुदा हैं, जिनकी इन्द्रियाँ उनके इखितयार में 
हैं और जो अपनी आत्मा को शरीर का राजा समभते हैं. और 
तमाम इन्द्रियों और मन को उसकी खिदमत का साधन समभते 
हैं और उसके मार्ग अर्थात्‌ धर्म के खोज में रात दिन लगे रहते 
हैं, उनको बक्त से अधिक प्यारा सिवाय धर्म के और कोई चीज़ 
नहीं । वह किसी संसारी चीज़ के बदल अपनी जिन्दगी का 
प्यारा वक्त नहीं खोना चाहते हैं, उनके ख्याल में तमाम दुनियाँ 
की चीज़ें तुच्छ हैं। वह आत्मा की उन्नति के सच्चे साधन का 
इल्म हासिल करके उसको पूरे तौर से करते हैं । 

प्यारे पाठकगण ! अब आप सोच लें कि आप अपने आपको 
भोला मुसाफिर बनाकर मार्ग में लुटबाना पसन्द करते हैं. या 
अपनी जिन्दगी के उद्देश की तरफ़ चलकर सच्चे सुख को हासिल 
करना चाहते हैं, भोले मुसाफिर की तरह नशे की दशा में तो 
आपको संसार की ख्वाहिश अच्छी मालूम होगी लेकिन उसका 
नतीजा मिलने पर आप सिवाय अफसोस के और कुछ भी न 
कर सकेंगे इसलिये आपका फज है कि उद्देश्य और मार्ग की 
तलाश के वास्ते वैदिक सूय्ये की रोशनी को हासिल करें और 
इस रोशनी के सहारे बराबर अमल करते जावें जब तक कि आप 
उस मखिल पर न पहुँच जाबें जो शारीरिक जीवन का उद्देश्य है । 





भोगवाद 


संसार में काये फरने के लिये जब तक मनुष्य चिन्ता रहित 
नहीं, तब तक अपना काये नहीं कर सकता। चिन्ता उसके काये 
( अप्राप्त इष्ट ) तक चलने में पग-पगपर रुकावट डालती है, 
कभी उसको प्यास का ध्यान, कभी छुधा का भय, कभी मृत्यु 
का भय, पग-पगपर सद्भुल्प बदलता है और संसार के सम्बन्ध 
अनन्त हैं, उनको समाप्त करके अ्रप्राप्त इष्ट की ओर चलना 
असम्भव है । निदान न तो कोई मनुष्य इन वतमान कार्यों को 
समाप्त कर सकता है और न उस मुक्ति के लिये साधन करने 
का अवकाश मिल सकता है, निदान मनुष्य आगे के लिये निराश 
हो रहा है, परन्तु ईश्वर हमारे सामने एक और दृश्य सम्मुख 
करता है, जिसको देखकर मनुष्य की आशायें पुनः हरी-भरी 
हो जाती हैं अर्थात्‌ एक् मनुष्य कपि करता हे जब उस बोनेवाले 
मनुष्य फो कोई दृष्टिगाचर करता हे तो उसे ख्याल आता है 
कि यह वड़ा ही मूर्ख है जो अपने आहार को प्रथ्वी के ऊपर 
बखेर रहा है ; परन्तु थोड़े काल में जब कृषि पक जाती है तब वह 
मनुष्य जिसने अपने अन्न फो गअत्यक्षवादि होने के कारण 
प्रथ्वी पर नहीं डाला था क्‍या देखता है कि वानेवाले ने जितना 
बीज बोया था, उससे सतगुणा अन्न अपने घर में ला रखा है 
और जो अपने अन्न का केवल खाने में ही व्यय कर रहा था, 
उसका अन्न कम हो गया, निदान खाने का नाम भोगना और 
बोने का नाम कर्म समझना चाहिए। 

यद्यपि प्रत्यक्ष में खानेवाला अपने अनाज को ठीक ही काम 
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में लाता है और बोनेवाला ठीक नहीं काम में लाता; क्योंकि 
अन्न छुधा के लिये ही बनाया गया है ; परन्तु वास्तव में बोने 
वाला अपनी आयु के आगे का प्रबन्ध करता है ; क्‍योंकि केवल 
प्रत्यच्षयादि ही नहीं, परन्तु खानेबाला यद्यपि अन्न को ठीक 
प्रकार से सेवन करता हुआ सम्मुख है तथापि वास्तव में अपनी 
आगे की दशा को खराब कर रहा है ; क्योंकि वतमान सामान 
तो किसी न किसी दिवस समाप्त होनेवाला है; क्योंकि इसमें 
खाने से अल्पता होती है और उन्नति का मार्ग जो बोना है उसे 

प्रत्यक्ष अथात्‌ वतमान दशा में निष्फ्ल जानकर उसने छोड़ 
दिया है बास्तव में संसार में मनुष्यों की बुद्धि दो प्रकार की है 
एक ग्रत्यक्षवादि जो वतमान का प्रबन्ध करता है और भविष्यत्‌ 
पर कुछ विश्वास नहीं रखता है और परोक्षवादी वतमान पर 
ध्यान नहीं देता है ; क्योंकि वह जानता है कि जो कुछ पूबले 
बप में बोया था वही घर में उपस्थित है अथवा वह पक्रा हुआ 
खेत खड़ा है । अतः बोने के ही ध्यान में लगा हुआ है वह जानता 
है कि जो मैंने वो लिया है वह पक्र चुका है और अब वह मेरे 
श्रम से बदल नहीं सकता उसको तो भविष्यनत्‌ में जा बोना है 
उसकी ही चिन्ता है। अतः ग्रत्यक्षादि को सरैव से शाह्मकार 
नास्तिक कहते हैं और सबेदा प्रत्यक्षतादि मूर्ख होते हैं. और 
परोक्षवादि विद्वान जेसे कि लिखा है-- 


परोज्षप्रिया हि देवा प्रत्यक्ष द्विपः । 


जितने देवता अर्थात्‌ विद्वान हैं वह परोक्ष से मित्रता और 
प्रत्यक्ष के शत्रु होते हैं और मूखे लोग इसके विरुद्ध होते हैं 
सम्पूर्ण कम॑ फिलास फीकी जड़ परोक्ष के आश्रय है प्रत्यक्षवादी 
कम कर ही नहीं सकता ; क्योंकि फल आनेवाला क्षण परोक्ष 
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है, जिस पर उसे विश्वास ही नहीं अतः प्रत्यक्षयादि नास्तिक 
होते हैं कम करने की नास्तिक में शक्ति ही नहीं होती ; परन्तु 
भोगवादि आस्तिक होने से कर्मों के फल का नाम भोग खयाल 
करता है जैसा कि लिखा है-. 


सतिमूले तद्विपाको जात्यायुभोंगाः । योगदर्शन 


पूरब जन्म के कर्मरूप मूल से तीन फल मिलते हैं एक जाति 
अर्थात्‌ जन्म ( पशु या मनुष्य का )। दूसरा आयु अर्थात्‌ कितने 
स्वॉस तक इस शरीर रूपी जेल में रहना होगा। तीसरा भोग 
अर्थात्‌ दुःख सुख निदान कमे का पका हुआ फल यह तीन 
कस्तु हैं। 

न तो कोई मनुष्य अपना शरीर बदल सकता है। आयु नहीं 
बदल सकती है और न भोग बदला जा सकता है। क्योंकि यह 
तीनों पदाथ अपनी इच्छा के अनुसार प्राप्त नहीं हो सकते ; 
किन्तु यह फल कर्मानुसार इश्वर की व्यवस्था से ही मिलता है-- 
यदि जीवों की इच्छा अनुसार शरीर मिलता--तो कोई जीव भी 
नीच योनि में नहीं जाता कोई आदमी बदशकल लूला लेंगड़ा 
और कोढ़ी दृष्टिगोचर नहीं होता यदि जीव के आधीन में भोग 
होता तो कोई भी संसार में दुखी न होता । जीबों को अल्प आयु 
में मरनेवाला दुखी और कुरूप देखकर अनुमान होता है कि जीव 
ने इन वस्तुओं कों अपनी इच्छा से स्वीकार नहीं किया ; किन्तु 
सम्पूर्ण शाह्मकारों का सबे तन्त्र सिद्धान्त है कि यह पदाथे हमको 
पराधीनता से मिले हैं अर्थात्‌ हमारा यह शरीर जेलखाना है | 
क्योंकि जहाँ हम अपनी इच्छा से जाते हैँ उसे घर आदिक से 
प्रसिद्ध करते हैं। परन्तु जहाँ हम जाना नहीं चाहें और जाना 
पड़े तो उसे विरुद्ध इच्छावाले मकान जेल ही कह सकते हैं शाख- 
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कारों ने तो सारा संसार ही जेल बनाया है । जिसमें जीव ममता 
अर्थात्‌ मोहरूपी जश्जीर में बंधा हुआ क्रेद है, महर्षि पतञ्नलि 
तो सारे संसार बनाने का फल ही भोग और अपवर्ग अर्थात्‌ 
मुक्ति बतलाते हैं जेसा कि पतञ्ललिजी लिखते हैं । 


भोगापर्वार्थे दृश्यम्‌ | 


इस संसार के अभ्यन्तर तीन प्रकार की योनियाँ हैं।ण्क 
भोग योनी, जैसे गाय, महिषि, अश्वादि--जीव जो वेदों को शिक्षा 
से ईश्वर नियमानुसार अनभिन्न रहते हैं यह सम्पूर्ण पूर्व ले कर्मों 
का फल भोगते आगे के वास्ते कुछ नहीं कर सकते दूसरे कमे 
योनी मुक्ति से लौटकर संसार में विना माता पिता के जन्म लेते 
हैं वह केवल भविष्यत के वास्ते ही कम करते हैं उनका पृवेला- 
भोग कुछ नहीं होता | तीसरा उभय योनि जो पिछले कर्मों का 
फल भोगते हैं और भविष्यत के वास्ते करते हैं वह मनुष्य हैं ; 
परन्तु मनुष्य कर्म करने में ख्वतन्त्र और भोगने में परतन्त्र होते हैं । 
कम योनिवाले नितान्त स्वतन्त्र और भोग योनीवाले नितानन्‍्त परतन्त्र 
हैं। निदान यह संसार पशुओं को अपने पू्वले कर्मों का फल 
भोगने के बास्ते और कमयोनियों को पुनः मुक्ति श्राप्त कराने के 
योग्य कर्म कराने के वास्ते और मनुष्यों को पूबेले कम भोगने के 
बास्ते और आगे के वास्‍्ते कम कराने के लिये परमात्मा ने संसार 
बनाया है, जब यह अच्छे प्रकार ज्ञात हो जावे कि मनुष्य कमे 
करने में ख्वतन्त्र और भोगने में परतन्त्र हैं तो भोग की अपेक्षा 
मनुष्य का शरीर भी एक जेलखाना है। कैदियों को क्या जेलखाना 
में-रोटी की चिन्ता करनी योग्य ? कदापि नहीं क्‍यों कि जो 
गवर्नभेन्ट किसी कैदी को जेलखाने में भेजती है, वह भोजन 
जरूर देती है ; क्‍योंकि उसकी आज्ञा बिना खुराक दिये पूरी नही 
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हो सकती। जेसे एक मनुष्य की दो वर्ष की क़ैद है यदि गवनमेन्ट 
उसे खुराक नहीं दे तो वह बहुत शीघ्र मर जावेगा। जिससे सरकार 
की यह आज्ञा कि वह दो वष तक जेल में रहे पूरी नहीं हो सकती 
निंदान अपनी आज्ञा को पूरा करने के वास्ते गवन॑मेन्ट आपही खाने 
को देगी। अजतक आर्य्यावत में इतने अकाल पड़े परन्तु किसी भी 
दुर्भिक्ष में केदियों को क्लुधापीड़ित नहीं देखा। क्‍या केदियों का 
कतेव्य अपनी बीमारी के वास्ते औषधि करना है, कदापि नहीं 
क्योंकि यह जिम्मेवारी भी गवनेमेस्ट ने ले रक्खी है। केदी का 
कतव्य छूटने का उपाय करना है निदान जो केदी रोटी औपधि के 
ध्यान में लगा रहता है, वह अपना समय व्यर्थ खोता है। प्रायः 
मनुष्य प्रश्न करते हैं कि केदी को छूटने की चिन्ता क्‍यों करनी 
चाहिये, क्योंकि इयत्ता ( मियाद्‌ ) नियत पर तो गबनसेंट स्वयं ही 
छोड़ देगी ; परन्तु यह विचार ठीक नहीं क्‍योंकि गवनमेन्ट इस 
समय तो नियत इयत्ता पर छोड़ देगी परन्तु उसका स्वभाव ऐसा 
हो चुका है कि जिससे पुनः कारागार में आबे छूटने से अभिप्राय 
जेल में दोबारा न आने का है। अतः महर्पिं पतश्नलि ने योग-इशेन 
में बतलाया है-- 


हेयं दःखमनागतम्‌ । 

भविष्यत दुःख त्यागने योग्य है जब तक मनुष्यों के हृदय 
में यह ठीक निश्चय न हो जावे कि मैं कम्म करने में स्व॒तन्त्र 
ओर भोगने में परतन्त्र हूँ तब तक मनुष्य मुक्ति पद को प्राप्त करने 
योग्य नहीं होता ; क्योंकि भोग उलटा करने की इच्छा में जितना 
समय व्यथ किया जाता है वह सब व्यर्थ जाता है जैसे एक 
ग्रह जो बहुत कठिन धातु का बना हुआ है यदि कोई उस मकान 
के द्वार के मार्ग से जाना चाहे तो सुगम है; परन्तु यदि दीवारों 
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में से निकलना चाहें तो समय को व्यथं खो देना है, इस कतंव्य 
और भोग के लिते परमात्मा ने कृपी का दृष्टान्त दिया है बोना 
कर्म है और काटना भोग है चोने में मनुष्य स्वठन्त्र है चाहे जौ 
बोवे या गेहूँ अथवा चना। चाहे पचास बीघे बोवे या १० बीघे ; 
परन्तु काटने के खेत को गेहूँ बनाने के वास्ते यत्न करे तो सौ 
बष पयेन्त के श्रम से भी वह वर्षों का सतत गहूँ नहीं वन सकता ; 
परन्तु हाँ गहूँका ट्वितीय स्वत करके हम दूसरे व में गेहूँ 
उत्पन्न कर सकते हैँ, निदान जा कर्म का पका हुआ फल है, 
उसके बदलने की शक्ति किसी में नहीं, उसके बदलने के वास्ते 
परिश्रम करना आयु को व्यथ् ग्वोना हैं । संसार में चाहे कैसा ही 
विद्वान्‌ राजा अथवा बली हो ; परन्तु भोग के बदलने में सब 
परतन्त्र हैं। कया आपने नहीं देखा कि हमारा चक्रवर्ती एडबड- 
सप्तम सबसे बड़ा राजा है, जिसफे राज्य में ९९४००००० वर्ग मील 
प्रथ्वी है, जिसकी प्रजा चालीस करोड़ मनुष्यों से अधिक है, जो 
लन्दन जेसे बड़े नगर में रहदा है। जहाँ बड़े-बड़े डाक्टर और 
पदार्थ विद्या के विद्वान्‌ रहते हैं । परन्तु उस नगर में रहते हुए भी 
इतने अधिक बलवान राजा का लड़का युवावस्था में मृत्यु को 
प्राप्त हो गया ; परन्तु क्या कोई पदाथ विद्या का ज्ञाता ( साइं- 
टिस्ट ) या कोई सेना उसकी रक्ता कर सकी ? जब इतना महान्‌ 
राजा इतना सामान होते हुए भी अपने पुत्र की रक्षा न कर सका, 
तो क्‍या वह मनुष्य मूखे नहीं जो थोड़ी सी पूँजी के विश्वास 
पर अथवा स्थिरकोष ( मुस्तकिल फण्ड ) के भरोसे पर यह आशा 
रखते हैं कि वह भोग बदल लेंगे । यह बात भी किसी से छिपी 
हुई नहीं कि एडवर्ड सप्तम के गद्दी पर बेंठने का दिवस २६ जून 
नियत हुआ था । लन्दन की पार्लामेंट के उत्तम प्रबन्ध से रुपये 
पेसे की कोई कमी न थी। परन्तु भोग ऐसा बलवान दृष्टिगोचर 
दूृ० प्र० स०->-७ 


ध्द [ दर्शनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


हुआ कि महाराज ऐडवर्ड को २६ जून के स्थान में १६ अगस्त 
को तख्त पर बैठना पड़ा और उत्सव भी २६ जून की जगह १६ 
अगस्त को हुआ । परन्तु क्या महाराजा की गद्दी का दिवस रूपये 
की कमी के कारण विकल्प को प्राप्त हुआ ? कदापि नहीं, क्या 
पार्लामेंट का प्रबन्ध ठीक नहीं था ? कदापि नहीं, क्या किसी 
शत्रु ने कोई झगड़ा डाला जो उत्सव को पीछे हटाया, नहीं ! तो 
स्पष्ट उत्तर देना पड़ता है कि भोग ने रोक दिया | महात्मा 
रामचन्द्रजी की दशा तो सबको ज्ञात दे कि ग्रातःकाल गद्दी पर 
सुशोभित होंगे, यह्‌ आज्ञा हो चुकी थी | सारे नगर में उत्सव मनाये 
जा रहे थे । परन्तु वह कौन-सी शक्ति थी कि जिसने राजा, मन्त्री. 
सभासदू्‌ और प्रजा की इच्छा के विरुद्ध रामचन्द्रजी को गद्दी पर 
बैठने के स्थान में बनवास दिलाया। जिधर विचारो, स्पष्ट शब्दों में 
भोग की प्रबल शक्ति सिद्ध होती हैं। संसार सें कोई शक्ति नहीं 
जो भोग को बदल सके | क्योंकि भोग उस प्रबल शक्ति की आज्ञा 
का नाम हे कि जिसकी आज्ञा को महाराज ज़ार रूस जेसे 
( जिसकी चालीस लाख सेना हो डाइनामेंट के गोले तोपख्राना 
ओर बन्दूक तेयार करने के भ्रत्रन्ध जिसके यहाँ हों ) एक क्षण 
भर भी नहीं रोक सकते, यद्यपि भोग हमारे ही पुरुषाथ से बनता 
है। अतः भोग से पुरुपाथ बड़ा है ; परन्तु जब भोग उत्पन्न हो 
चुका तो पुनः पुरुषार्थ से बदला नहीं जा सकता । जिस भ्रकार जो 
हमारे ही पुरुषार्थ से बोये गये थे : परन्तु जब पक चुके तो अब 
उनको हमारा परिश्रम किस साँति बदल सकता है ? नहीं बदल 
सकता, एक दो चार दृष्टान्त ही नहीं ; किन्तु पग-पग पर इतिहास 
भोग की प्रबल शक्ति को सिद्ध कर रहा है। 

प्रश्न--स्वामी दयानन्द और तमाम ऋषियों ने तो पुरुषार्थ को 
बढ़ा बतलाया है, तुम भोग को प्रबल बतलाते हो । 
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उ०--स्वामीजी ने लिखा है कि जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है 
और भोगने में परतन्त्र हैं। निदान जहाँ स्व॒तन्त्र हो उसी में कम 
करना आवश्यक है । क्योंकि स्वतन्त्र: कर्ता स्वतन्त्र द्वी कर्ता होता 
है और जहाँ परतन्त्र हैं, उसमें काम करने से कोई लाभ नहीं दो 
सकता । क्‍योंकि यदि काम करने से कृतकायेता हो जावे, तो 
परतन्त्रता न रही और जिसमें कृतकायंता की आशा नहीं, उसमें 
प्रयन्न करना मू्खंता है। क्योंकि भोग पुरुपार्थ से बनता है। अतः 
भोग की अपेक्षा पुरुपाथ को गुरुत्व दिया है; परन्तु पुरुषाथ 
जीव के आधीन में है, चाहे करे चाहे उलटा करे । 

भोग जीव के आधीन नहीं ; क्‍योंकि संसार भें कोई भी 
ऐसा नहीं जो दुःख भागना चाहता हो ; परन्तु न चाहते हुए भी 
बड़े-बड़ बादशाह, राजा-महाराजा, सेठ-साहूकार बड़े-बड़े योधा 
बहादुर सब ही दुःख भोगते हैँ ; कोई भी अपने पुरुषा्थ से भोग 
को बदल नहीं सकता। काई मनुष्य नहीं जो सुख आप्त करने का 
श्रम नहीं करता हो ; परन्तु सब यत्र करते हुए भी सुख नहीं प्राप्त 
होता, प्रायः दुःख ही प्राप्त होता है । 

प्रश्न--क्या मनुष्यों को भोग पर विश्वास करके पुरुषार्थ को 
नितान्‍्त छोड़ देनां चाहिए । 

उ०--मनुष्यों को एक क्षण के लिये भी पुरुषार्थ से रहित 
नहीं रहना चाहिए । किन्तु पुरुषाथ अनागत उन्नति के लिये करना 
चाहिए, वर्तमान भोग को बदलने के लिये पुरुपार्थ करना मूखंता है 
कारण यह कि भोग में परतन्त्र होने से करतकायेता नहीं होती । 
केवल दु:ख और आपत्ति ही प्राप्त होती हैं और जो अनागत के 
लिये पुरुषाथ करता है, बह यदि ज्ञान के विरुद्ध न हो तो अकृत- 
काय नहीं हो सकता और उसे किसी दशा में निराश भी नहीं 
होना पड़ता । 
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' प्रश्न--यदि सब ही भोगवादी हो जावें, कोई शा भी 
न करें, जिसका फल यह होगा कि संसार के सम्पूर्ण प्रबन्धों में 
गड़बड़ हो जावेगी और लोग आलसी होकर भूखों मरने लगेंगे । 

उत्तर--यह विचार ठीक नहीं कि भोगवादी आलसी होता 
है, कारण यह कि इस बात को प्रत्येक मनुष्य जानता है कि खाने- 
वालों से बोनेवाला अधिक पुरुपार्थी होता है । द्वितीय यह बात है 
कि यदिं सब भोगवादी हो जावें तो संसार के सम्पूर्ण प्रबन्धों में 
गड़बड़ हो जावे यह और भी मिथ्या है। कारण यह कि भोगवाद 
किसी कार्य को नहीं रोकता ; किन्तु नियत बदलता है। अब जो 
कार्य स्वार्थी अपने भोग बदलने के लिये करते हैं, वह दूसरों को 
लाभ पहुँचाने की इच्छा से किये जायेंगे । 


प्रश्न--वतमान के लिये तो काय को प्रत्येक ही कर सकता 
है। अतः पुरुषार्थ प्रत्येफ ही कर सकता है ; परन्तु अनागत के 
लिये सबको निश्चय नहीं हो सकता। अतः प्रत्येक पुरुषाथ नहीं 
कर सकता । 

उत्तर--विद्वान और सुशिक्षित मनुष्य तो अनागत के लिये 
ही पुरुषाथ करते हैं; परन्तु मूखे मनुष्य वतमान के लिये जैसे 
यह सबका माना हुआ सिद्धान्त है कि देवता बोते हैं खाते नहीं, 
मनुष्य खाते और बोते हैं. और पशु केवल खाते हैं बोते नहीं । 
देवता का अथ विद्वान जो पूर्णतया वेदों का ज्ञाता हो और जो 
भविष्यत के लिये ही प्रबन्ध करता हो, जैसा कि महर्पि शड्भराचार्य 
से प्रश्न किया गया कि जब तुम संसार में वेदिक धम का प्रचार 
करना चाहते हो कि जिससे सब ही विरुद्ध हैं, रोटी का भी प्रबन्ध 
किया । जिसका उत्तर स्वामी शह्लूराचायंजी यह देते हैं । 


प्रारब्धाय समर्पित निजवपुः । 
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अर्थात्‌ मैंने यह शरीर तो भोग के ऊपर छोड़ दिया हैं, अब 
में केवल अपना कार्य करूँगा । 

जबकि स्वामी शक्लुराचाय के मानसिक सद्डुल्प ऐसे उत्तम थे 
कि वह केवल बेदिक धर्म को फेलाते और अपने लिये कुछ भी 
नहीं करना चाहते थे। वास्तव में भोगबाद कृतकायंता की तालीम 
है, जो इसको समम लेता है ता दु:खों से मुक्त हो जाता है और 
वह यह जानता है कि भोग ही ऐसा है तो वह मित्रता-शत्रुता से 
भी मुक्त हो जाता है, बहू समझ लेता है कि भोग के अतिरिक्त जो 
मेरे कर्मों का फल है, दूसरा मनुप्य मुझभकों सुख-दुःख देहा नहीं 
सकता । जब कि कोई दुःख का देनेवाला ही नहीं तो शत्रु किसको 
समझे और किसको मित्र । और सुपुरुष जितने भोगवादि होंगे 
इतना ही उस धर्म को कृतकार्यंता प्राप्त होती है और उन धर्मियों 
के मन में इंश्वर का विश्वास और और शान्ति होगी और जिन 
मनुष्यों का भोग पर विश्वास नहीं है, वह मुक्ति को किसी दशा में 
भी प्राप्त नहीं कर सकते | कारण यह कि सांसारिक आवश्यकताओं 
से उनको अवकाश ही नहीं मिल सकता है। जब कि वह मुक्ति 
के लिये पुरुषारथ करें, भोग ऐसा अटल है कि उसके विरुद्ध किसी 
को कृतकायेता श्राप्त हो नहीं सकती | अत: जो पुरुषार्थ भोग बदलने 
के लिये किया जाता है, वह व्यर्थ जाता है। उसमें अक्ृतकायेता 
होने के कारण दूसरी ओर काम कर ही नहीं सकता। यूरोप में 
में जितनी अशान्ति है, उसका कारण भी नास्तिकता अर्थात्‌ 
भोगवाद का अभाव है। यूरोप निवासियों का अनुकरण ( नकल ) 
करनेवाले ऐंगलो बेदिक मनुष्यों में जो अशान्ति है, उसका कारण 
भी भोगवाद से अरूचि है; परन्तु भोगवाद को भ्त्येक सूर्ख 
पुरुष नहीं समक सकता। इसको सममभलने के लिये ब्रद्मविद्या, 
आत्मविद्या, कमंफल विद्या, ( कम फिलासफी ) पर दत्तचित्त 
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होकर विचारने की आवश्यकता है, जो मनुष्य इन विद्याओं से 
रहित हैं, उनके लिये यह सिद्धान्त केवल हँसी करने के अधिक 
लाभदायक नहीं हो सकता ; परन्तु विद्वान के विचार में यही 
भोगवाद शान्ति का कारण और कृतकायता को कुंजी और 
ईश्वर विश्वास का लक्षण है। 





प्रश्नोत्तर 


मदहाशयगण ! एक द्विस एक नवीन वेदान्ती और आये में 
लीव अह्य की एकता पर प्रश्नोत्तर हुए, जो सबजनों के लाभाथ 
अक्वित किये जाते हैं, जिसमे वेदान्त के मूल से सज्जन भिन्न हो 
जावें । 

आये--क्यों महाशय जीव-त्रह्म में भेद है अथवा नहीं ? 

वेदान्ती--अज्ञानी लोग तो भेद मानते हैं ; परन्तु ज्ञानियों 
के विषय भेद नहीं । 

आये--महाशय ज्ञानी किसे कहते हैं ? 

बेदान्ती--जिसे सत्यासत्य का पिवेक हो ? 

आये--जब ब्रह्म एकही दूसरा कोई पदार्थ नहीं तो असत्य 
कोई पदाथ नहीं, फिर सत्यासत्य का विवेक केसे हो सकता है ? 

वेदान्ती--भ्राता ! यह जगत्‌ जो भ्रतीत होता है, यह असत्य 
है और ब्रह्म सत्य है एवम सत्यासत्य का विवेक यही ज्ञान का 
सरूप ह | 

आये--महाशय ! जो जगन्‌ प्रतीत होता है, वह असत्य कैसे 
हो सकता है ? 

बेदान्ती--जो आदि में न हो और अन्त में भी न रहे, वह 
मध्य में भी नहीं होता। जगन्‌ क्‍योंकि उत्पत्ति से पूब नहीं था 
ओऔर नाशान्तर नहीं रहेगा । अतएव वर्क्तमान में भी असत्य है ? 

आये--क्या इस जगत्‌ की उत्पत्ति से प्रथम कभी जगतू था 
अथवा नहीं ? 

वेदान्ती--जगत्‌ न कभी प्रथम था न अब है और न आगे 
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होगा। केवल भ्रम में प्रतीत होता है--जैसे रस्सी में सांप अथवा 
सीप में चाँदी का श्रम होजाता है। 

आये--महाशय ! जब सप॑ एक सत्य पदार्थ है और रस्सी भी 
है तो रस्सी में सपे का आभास अथवा भ्रम होता है, जब कोई 
पदार्थ ही नहीं तो उसका भ्रम से कैसे ज्ञान हो सकता है ? 

वेदान्ती--जैसे स्वप्न में पदार्थभाव पर भी ज्ञान होता है एवम्‌ 
पदार्थों के न होने पर भी ज्ञान हो सकता है। 

आये--स्प्न में उन्हीं पदार्थों का ज्ञान होता है, जो जागृत दशा 
में दृष्टि परे हों ? 

वेदान्ती--स्वप्न में अपना मूड़ कटा हुआ देखते हैं, जो 
जाग्रत भें कभी नहीं देखा । 

आये--जब किसी का सर कटा देखा है, तभी सर कटे का 
ख्याल पेंदा होता है ओर उस कल्पना को अपने साथ मान 
लिया है । 

वेदान्ती--तमाम शासत्रकारों का सिद्धान्त अर्थात्‌ आखिरी 
फेसला अभेदवाद में है । 

आये--न्याय-वैरेपिक-सांख्य-योग-मीमांसा इत्यादि यह सारे 
ही भेद को प्रकट करते हैं । 

वेदान्ती--न्याय इत्यादि तो वेद के विरोधी हैं, वेदान्त-शाख्र 
अर्थात्‌ उपनिषदों और शारीरिक सूत्र से तो स्पष्ट अभेद-सिद्ध 
होता है, वेद का तो सिद्धान्त ही अभेद है ? 

आये--वेद में कहाँ लिखा है कि जीव ब्रह्म का अभेद है ? 

वेदान्ती--सामवेद में “तत्त्वमसि” महावाक्य मौजूद है। 

आये--इसको महावाक्य किसने कहा हे यह किसी आपएं- 
ग्रन्थ का प्रमाण दिया है, सामबेद का वचन तो नहीं यद्दी सामवेद 
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में है तो दिखलादो, यह छान्दोग्य उपनिपद्‌ का वाक्य है बतलाओं 
कि इसके अथ से किस शअ्रकार अभेद सिद्ध होता है ? 

बेदान्ती--वेदान्त के ग्रन्थों में निश्चलदास इत्यादि ने इसको 
महावाक्य लिखा है और छान्दोग्य उपनिपद्‌ भी सामवेद ही है 
ओऔर इसका अथ यह है “तत्‌” के अथ सो “त्वम” “असि” 
अथात्‌ सो त्रह्म तू हे । 

आये--वाक्य के अथ तो यह होते हैं कि “सो तू है? आप 
ब्रह्म कहां से ले आये हम कहते हैं. सो जीव तू है 

वेदान्ती--तत्‌ शब्द पूत्र वाक्य के अथ आता है, इससे प्रथम 
छान्‍्दोग्य उपनिपदू में त्रह्म का वर्णन है एवम कहा कि वह त्द्म 
जिसका वर्णन द्वो चुका है जीव तूही है । 

आय--छान्दोग्य उपनिपद्‌ में नो स्थानों में यह शब्द आया 
है, जिसकी दृष्टि से विद्वित होता है कि प्रथम जीव का [वषय है 
और उद्यालकजी ने अपने पुत्र श्वेतकेतु, को जिसको शरीर में 
आत्मा का भ्रम था, उसको शरीर से प्रथक आत्मा दिखाने के 
हेतु लिखे हैं। 

बेदान्ती--अजी तुम कुछ पढ़े लिखे हा नहीं, व्यर्थ क्‍यों गण्प 
भारते हो ? छान्दोग्य में इस वाक्य से प्रथम ब्रह्म ही का वरश्शन है 
नहीं तो निश्वलदास पण्डित क्‍या मूठ लिख सकता है ? 

आय--महाशय ! हाथ कझ्कुन को आरसी क्या है ? आप 
छान्दोग्य निकाल कर देख लें, आपको स्वयम्‌ विद्त हो जावेगा 
कि निश्चलदास इत्यादि ने सत्य लिखा अथवा भूठ । 

वेदान्ती--देखो विचार सागर इत्यादि में इसको महावाक्य 
और तत्‌ शब्द से ब्रह्म ही का भ्रहण है, छान्‍्दोग्य हमारे पास इस 
समय नहीं है, नहीं तो अभी दिखला देते कि तुम्हारी सब कल्पना 
असत्य है । 
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आये--तुमने कभी सामवेद्‌ अथवा छान्‍्दोग्य देखा भी है 

से कहना। 

वेदान्ती--कम तो भ्रमजाल है, हमने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ तो 
देखा है; परन्तु सामवेद को नहीं देखा । 

आये--यदि तुमने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ को देखा है तो उसके 
प्रथम का पाठ स्मरण होगा, बताओ इससे प्रथम किस विषय का 
वर्णन है ? 

वेदान्ती--हमने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ को देखा तो है ; परन्तु 
इस स्थल को नहीं विचारा । 

आये--जब आपने यह प्रकरण विचारा नहीं तो किस प्रकार 
कहा कि इससे प्रथम ब्रह्म का विषय वर्शान है। यदि छान्‍्दोग्य 
उपनिषद्‌ होती तो निकालकर दिखला देते । 

वेदान्ती--क्या तुमने छान्दोग्य उपनिषद्‌ का यह प्रकरण 
देखा है 
आये--हां देखा है । 
बेदान्ती--बताओ कैसा पाठ है ९ 
आये-- 


अस्य यदेका ” शाखां जीवो जहात्यथ सा शुष्यति 
द्वितीयां जहात्यथ सा शुष्यति ठतीयां जहात्यथ सा 
शुष्यति सर्वे जहाति सबः शुष्यत्येबमेव खलु सोम्य विद्धीति 
हो वाच । जीवापेत वाव किलेदं प्रियते न जीवो प्रियत 
इति स एपोणिमेतदात्म्य मिद ०» स्वेतत्सत्य ० स 


आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतों । 
अर्थ---जब इस शरीर के एक भाग को जीव त्याग देता है 
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तब वह सूख जाता है, जब्र द्वितीय भाग को त्यागता है तब वह 
शुष्क हो जाता है, जब तृतीय भाग को त्यागता है तब वह शुष्क 
हो जाता है, जब्न सारे शरीर को त्यागता है तत्र सारा शरीर शुष्क 
हो जाता है। उद्यालऊफ़ जी ने कहा इस प्रफार समझो । 

आये--जीव के प्र॒थक्र्‌ हो जाने से शरीर सृत्यु को प्राप्त होता 
है जीव निश्चय नहीं मरता । जब इस अंश को उद्यालक मुनि कह 
चुके तब प्रश्न उत्पन्न हुआ कि जिसके त्यागने से यह शरीर 
शुष्क होकर मर जाता है, वह कभी नहीं मरता । वह क्‍या है तब 
उसके उत्तर में उद्यालक मुनि ने कहा वह जो सूदम रूप है 
जिसका यह शरोर “आतिम्य” अर्थात्‌ निवास-प्रह है और उस 
ग्रह का निवासक आत्मा है वह सत्य है और शरीर में व्यापक 
है और हे श्वेतकेतु बद आत्मा अर्थात्‌ जीव तू है शरीर नहीं है । 

बेदान्ती--तुम आत्मा शब्द से जीवात्मा का क्‍यों ग्रहण 
करते हो ? 

आये--शरीर में व्यापक होने से वह आत्मा जीव है और 
जो जगतू में व्यापक है ; उसे परमात्मा कहते हैं। 

वेदान्ती--यहाँ जब कि आत्मा का विशेषण सत्य दिया गया 
तो फिर जोवात्मा केसे हो सकता है ; क्योंकि जीव तो सत्य नहीं 
अविद्या रूप उपाधि से ज्ञात होता है । 

आये--यह अविद्या क्या वस्तु है, गुण है, अथवा द्रव्य सत्य 

अथवा असत्य । 

बेदान्ती--अविद्या सत्‌ असत्‌ से प्रथकु और अनिवंचनीय 

अर्थात्‌ जिसके विषय कुछ कथन नहीं कर सकते, ऐसा पदाथ है। 


आये--क्या तुम्हारे इस अविया के होने में कोई प्रमाण है 
यदि प्रमाण है तो बह प्रमेय है अर्थात्‌ एक-एक पदार्थ अनिवेच- 
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नीय किस प्रकार हो सकता है, यदि कोई प्रमाण नहीं तो उसके 
होने का क्‍या प्रमाण है 

वेदन्ती--हमारे मत में अविद्या वह वस्तु है जो त्रह्म के एक 
देश में रहती है और उसको सत्‌ असत्‌ कुछ भी नहीं कह सकते । 

आये--क्या त्रह्म में अविद्या रहती है और त्रह्म से प्रथ्रक है 
अथवा त्रह्म ही है | 

वेदान्ती--हम प्रथम ही कह चुके हैं कि वह अनिर्बंचनोय 
है एवम्‌ ब्रह्म से प्रथकू नहीं कह सकते, क्योंकि इस दशा में देव 
सिद्ध होता है--जे ते जल में बुलबुला अथवा लहर उठती है कया 
वह जल से प्रथक होती है हम तो इसे अनिवंचनीय ही कहेंगे 
क्योंकि वह न तो जज्ञ से प्रथक है और न वह जज्ञ ही है। 

आय--ऐसा काईइ पदाथ ही नहीं जो सत असत से प्रथक्‌ 
हो । अतणएव तुम्हारी अविद्या का होना ही सिद्ध नहीं । 

वेदान्ती--हम तो वेशेपिक की भाँति षद्‌ पदाथ वादी हैं और 
न न्याय की भाँति १६ पदार्थ मानते हैं, एबम तुम हमारी अविया 
का खण्डन नहीं कर सकते । 

आय-- 

अनियतत्वेषिनव्यौक़कस्यप संग्रहोउन्‍्यथा वालोन्मत्ता- 
दिसमत्वम्‌ ॥ सां० ख्‌ू० ॥ 
अथ--चाहे तुम नियत पदाथ न भो मानो तो भी अयुक्त 

पदार्थ को नहीं ले सकते, यदि अयुक्त पदार्थों को प्रहण करोगे 
तो तुम्हारे अविद्यालक और उन्मत्त कहने में क्या भेद होगा, 
पागल की व्यथ वातों को ठीक मानना पड़ेगा । 

वेदान्ती--अजी यह सब बातें तो व्यवहार की हैं, परमाथ 
में यह सब मिथ्या हैं; क्योंकि दम तो यद्द जानते हैं:-- 
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छोकाद्धेन प्रवर््यामि यदुक्का ग्रन्थकोटिमि! । अहा- 

* नये 
सत्य जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेत्र केवलः ॥ 

अथ--हम उस विषय को अध्ध शोक में कहेंगे, जिसको 
करोड़ों ग्रन्थों में कहा गया है, वह विपय यह है कि ब्रह्म सत्य 
है और जगत्‌ मिथ्या है,.जीव केवल ब्रह्म है और कुछ नहीं । 

आये--क्योंजी यह जगत्‌ सर्वथा मिथ्या है ? 

वेदान्ती--हाँ सचमुच मिथ्या है । 

आये--तो तुम्हारा श्लोक सत्य है अथवा मिथ्या। 

वेदान्ती--यह भी मिथ्या है । 

आये--तुम्हारा वचन सत्य है अथवा मिथ्या । 

वेदान्ती--मिथ्या है । 

आये--तो जगत्‌ सत्य सिद्ध हो गया ; क्योंकि जिस वाणी 
से आपने कहा, वह जब मिथ्या हुईं और जो ःछ्रेक है वह सिथ्या 
है तो जिसको तुमने मिथ्या वाणी से मिथ्या कहा वह सत्य सिद्ध 
हो गया और जब जीव को कहना मिथ्या हुआ तो जीव त्रह्म 
भी सत्य सिद्ध हो गया। 


वेदान्ती--जब तक अज्ञान है, तब तक भेद्‌ है जब ज्ञान हो 
जाता है तो भेद खयम्‌ ही दूर हो जाता है। 

आये--ज्ञान किसे कहते हैं । 

वेदान्ती--भ्रम से जो भेद ज्ञात होता है और अपने आप 
को जीव समभता है यह अज्ञान और जब स्वयम्‌ ब्रह्म समभने 
लग जावेगा तो ज्ञान हो जाबेगा जेसे एक शेर का बच्चा किसी 
गड़रिये के हाथ आ गया और उसने उसे बकरियों के साथ 
चराना आरम्भ किया, वह शेर अपने आपको बकरी समभने 
लगा एक दिवस अन्य शेर आ गया, उसे देखकर बकरी भयभीत 
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होकर भागने लगीं, वह शेर भी उनके साथ भागने लगा, तब 
शेर ने देखा कि वह अज्ञान से अपने को बकरी समभता है, एवम 
उसने उसका रूप पानी में दिखलाकर कहा कि तू बकरी नहीं 
शेर है, तब उसका अज्ञान जाता रहा, ऐसे ही जीव ब्रह्म हैं : पर 
भ्रम से जीव समभता है । 

आये--यह तुम्हारा दृष्टान्त सत्य है या मिथ्या । 

वेदान्ती--व्यवहार दशा में सत्य हैं और परमाथ दशा में 
मेथ्या है । 

आये--तुम्हारा तह व्यवहार और परमाथ दशा क' ज्ञान 
सत्य है अथवा मिथ्या | 

वेदान्ती--मिथ्या । 

आय--एवम्‌ तुम्हारा तो मिथ्या ज्ञान हो गया और ज्ञान का 
भेद है अथवा अभेद । 

वेदान्ती--जिस प्रकार बहुत से घड़ों में सूथ का प्रतिबिम्त 
ज्ञात होता है, अज्ञानी तो यह समभते हैं कि बहुत सूथ हैं. और 
ज्ञानी सममता है कि सूये तो एक है, उपाधि से प्रथक-प्रथक्‌ ज्ञात 
होते हैं । | 

आये--तुम्हारी उपाधि सत्य है अथवा असत्य और ज्ञान 
का फल अभेद कैसे कह सकते हो ; क्योंकि ज्ञान तो सत्य को 
सत्य और असत्य को असत्य और सत्यासत्य में भंद बतलाता 
है, अन्धा जिसको रूप ज्ञान नहीं, उसको सबका रूप अभेद हैं 
ओर आँखवाले को रूप में भेद ज्ञात होता है । 

वेदान्ती--उपाधि व्यवहार दशा में सत्य और परमाथ में 
मिथ्या है । 

आये--तुम्हारे व्यवहार परमार्थ दशा का भेद ज्ञान है अथवा 
अज्ञान | 
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वेदान्ती--ज्ञान है । 

आय--तुम प्रथम कह चुके हो कि भेद छाज्ञान का फल है 
अब तुम भेद को ज्ञान मानते हो । 

बेदान्ती--यह ऐसा विपय है जिसको कुछ कह नहीं सकते 
क्योंकि जो कुछ कहा जायगा, वह जगत्‌ में होना और जगत्‌ 
मिथ्या है। अतएव ज्ञान अनुभव का विषय है 

आये--तुम कितने पदाथ अनादि मानते हो । 

वेदान्ती--हम ६ पदाथ अनादि मानते हैं। 

आय--कौन ६ पदाथ 

वेदान्ती--जीव, ईश्वर, श्रह्म और उनका प्रेद और माया 
और उनका उनसे मिलाप यह ६ पदार्थ अनादि हैं । 

आय--जीव फऊिसे कहते हैं और ईश्वर किसे कहते हैं ? 

वेदान्ती--शुद्ध सत्य प्रधान तो इश्वर है और मलिन सत्य 
प्रधान जीव हैं. अथवा माया उपाधि से युक्त चेतन्य को ईश्वर 
कहते हूँ और अविद्या उपाधि युक्त चेदन्‍्य को जीव कहते हैं | 

आये--क्या अविद्या और चेतन्य का योग अनादि हो सकता 
है . क्‍योंकि योग क्रिया है, जो बिना काल के हो नहीं सकती 
और जो काल की सीमा में आ गया, वह अनादि कैसे हो सकता 
है और जो अनादि है वह नित्य भी होता है। 

वेदान्ती--यह सब अज्ञान की बातें हैं, हम ४ को अनादि 
सअन्त और एक को अनादि अनन्त मानते हैं । 

आये--क्या तुमने कभी एक किनारे की नदी देखी है ? 

वेदान्ती--नहीं देखी । 

आये--तो अनादि सान्‍्त कैसे हो ; क्योंकि जो पैदा होता 
है, वही नाश होता है और जो उत्पन्न नहीं होता, वह नाश भी 
नहीं द्वोता, अतएव जिसका आदि है उसका श्रन्त है, जिसका 
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वेदान्ती--हम सब जगत्‌ को आत्मा स्वरूप समभते हैं; 
क्योंकि उससे शान्ति की प्राप्ति होती है । 

आये--क्या तुम अचेतन्य पदार्थों को भी आत्मा समभतैं हो 

वेदान्ती--यह चेतन्य वा अचैतन्य कहना केवल श्रान्ति 
है ; किन्तु कोई चेतन्य और अचेतन्य नहीं, केवल ब्रह्म है । 

आये--तुम्हारे ब्रह्म का क्या स्वरूप अथवा लक्षण है ? 

वेदान्ती--त्रह्म सच्चिदानन्द स्वरूप है । 

आये--सचिदानन्द किसे कहते हैं ? 

वदान्ती--सत्‌ कहते हैं तीन काल में रहने वाले को, चित. 
कहते हैं ज्ञानवाले को, आनन्द कहते हैं द:ख रहित को 

आय--तुम इतना क्‍यों कहते हो केवल सत्‌ क्‍यों नहीं । 
कहते हो : क्योंकि ब्रह्म के अतिरिक्त कोई पदाथ सन है ही नहीं 

बेदान्ती--यद्यपि हमारे मत सें ब्रह्म से प्रथढक कोई पदाथ 
नहीं ; परन्तु सांख्यवाले प्रकृति को न्यायवाले परमाणु को 
सत्‌ मानते हैं अतणव प्रकृति से प्रथक्‌ करने के लिये चिन्‌ कहना 
पड़ा और न्यायवाले जीवात्मा को भी चेतन्य मानते हैं और सन्‌ 
भी कहते हैं। अतएव हमने आनन्द कहा--बस अब भ्रकृति 
और जीव से ब्रह्म प्रथकू हो गया और लक्षण प्रथक कर्ता को 
कहते हैं । 

आय--तब लक्षणानुसार तो भेद्‌ जाता रहा, अब तो जीव, 
ब्रह्म और प्रकृति को प्रथक-प्रथक्‌ मान लिया। 

वेदान्ती--यह लक्षण आदि सब व्यवहार दशा में हैं, परमाथे 
में सब मिथ्या हैं और अज्ञान दशा में भेद हम भी मानते हैं। 

आय--तुम्हारा यह कहना सत्य है या मिथ्या । 

वेदान्ती--मिथ्या है । 

आय--बस मित्र ! जब तुम्हारी प्रत्येक बात मिथ्या है तो 


तुम्हारा अद्वैतवाद अर्थात्‌ जोव त्रह्म के एक होने का मामला 
किस प्रकार सत्य हो सकता है ; क्‍योंकि मिथ्या प्रमाग॒ से जो 
ज्ञान है, उते कोई बुद्धिमान सत्य नहीं मान सकता । 
वेदान्ती--अच्छा अब आज तो हम जाते हैं; पुनः किसी 
दिन आकर तुमसे बातचीत करेंगे । 
आय--मैं आपको धन्यवाद दता हूँ कि आपने इतनी देर 
तक सत्यासत्य का निर्णय किया। 
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प्यारे पाठकों ! आप इस बात को तो भली भाँति समभते 
होंगे कि भारतवासियों का एक अखरिडत वर्णाश्रमी धम जो 
बहुत समय अर्थात्‌ सृष्टि के आदि से लेकर केबल वेदों के 
आधार पर चला आता था सो ईश्वरेच्छा या भारत दुर्भाग्य नष्ट 
हुआ वेदिक कर्मों का लोप होकर साम्प्रदायिक प्रणाली ने सर्वथा 
धर्म का नाश कर दिया, हमने वेदों को तिलाज्ली देकर कल्पित 
सम्प्रदायों को धर्म समझ सगतृष्णा से प्यास मिटानेवाले म्रग 
की भाँति धर्माीभास में पढ़कर अपना अनमोल मनुष्य जन्म 
ओर देश का गौरब नष्ट कर लिया ! इस अविद्या का यह 
फल हुआ कि राज-काज बिगड़ा, धर्म नष्ट हुआ, ऐक्य नष्ट हुआ 
यहाँ तक तो हुआ कि वर्णाश्रम की तो बात ही क्या है मनुष्यत्व 
भी नष्ट हो गया। जो महात्मा “तन मन धन गुसाईंजी के अपरण” 
को प्रसादी को जानते होंगे, उनको पूरा-पूरा विश्वास हो जायगा 
कि उनके शिपष्यों में मनुष्यता का नाम भी नहीं। कोई आदमी 
मूग्य भी क्‍यों न हो क्या वह अपनी स्त्री, बटी और भगनो आदि 
को प्रसादी में जाने की आज्ञा दे सकता है? परन्तु विवेक के 
अभाव से यह सम्भव हो गया । क्‍या कोई विपया शक्ति मनुष्यों 
को ईश्वर मुक्ति प्रदाता मान सकता है ? जड़ के समीप रहने से 
जिनका चित्त जड़ हो गया हो, ऐसे महात्माओं के इन गड़रिये 
गुरुओं की लीला के अनुकूल एक दरृष्टान्त लिखता हूँ। 

गड़रिये शुरू, बेल की पूँछ 
एक दिन किसी धनी पुरुप का बालक सुन्दर वल्र और भूषण 
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पहने घर के द्वार पर खेल रहा था। उस समय चोर उसको मूख 
जानकर थोड़ी-सी मिठाई का लोभ देकर वहाँसे उठा ले गये 
और किसी भारी बन में लेजाकर उसके सब भूपण उतार आँखों 
में पट्टी वॉधकर चलते हुए। जब बालक दु:ख से रोने चिल्लाने लगा 
ओर माता पिता की सुधि करके अति दुःखित हो बिलाप करने 
लगा, तब इतने में वहाँ एक गुरुघण्टाल आ निकले और उसकी 
इस व्यवस्था को देखकर आपने कहा--हे ! बालक क्‍या हुआ 
चिल्लाकर क्‍यों रो रहा है ? उसने उनसे सब वृत्तान्त कह दिया 
और अपने माता पिता से मिलने की इच्छा प्रगट की, तब उस 
गुरू ने उसकी आँखें खोल दी और कहा यदि तू कुछ हमें दे तो 
हम तुमे तेरे घर पहुँचा दें, बालक ने कहा महाराज मेरे पास तो 
कुछ नहीं है ; परन्तु मेरे माता पिता धनी हैं, वे अवश्य देंगे आप 
मुझे पहुँचा दीजिये । तब गुरू ने कहा यह तो हम नहीं मानते 
कारण यह था कि गुरूजी को उसका घर ज्ञात न था, चाहते थे 
जो कुछ मिल जावे और मेरे हाथ में केवल एक अंगूठी रह गई 
है, अस्तु उसने उसे कट उतार कर उनको भेंट की । गुरूजी ने 
अँगूठी लेली और एक जंगली बेल जो वहाँ चरता था, उसकी पूँछ 
उसको पकड़ा दी और कहा छोड़ना मत, यह तुमको तुम्हारे घर 
पहुँचा देगा । बालक दिन भर उस बेल की पूँछ पकड़े घूमता रहा । 
बैल कभी भाड़ी कभी काँटों में जाता ठीक मार्ग पर नहीं चलता 
था, शरदी और थकावट से बेचारा बालक अत्यन्त दु:खी 
हो गया, तब उसने विचारा कि चोर तो मुझे थोड़े से काल 
में ले आये थे ; परन्तु यहाँ इतनी देर घूमते बीत गई और 
घर न पहुँचा--अब बेचारा वालक बेल की पूँछ को छोड़ भूख 
प्यास से व्याकुल हो माता पिता को याद कर दिन भर के दुःखों 
को सोच फूट-फूटकर रोने लगा, तब उस बन के एक तपस्वी ने 
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उस पर दया करके पूँछा कि हे वालक ! तू क्‍यों गोता है. ? तब 
उस बालक ने आदि से अन्त तक सारा वृत्तान्त कह सुनाया और 
रोते-रोते उस महात्मा के पावों पर गिर पड़ा, जब उस महात्मा ने 
इसकी व्यवस्था को बिचारा तो अत्यन्त शोकाकुल हुआ, एक तो 
रात्रि का समय, जिसमें अन्धकार के कारण से कुछ सूभमता ही 
न था, दूसरे वन के सिंह व्यात्रों का प्रबल नाद, तीसरे बालक की 
दीन दशा अब उस महात्मा ने विचारा कि इस समय यह बालक 
घर पर नहीं पहुँच सकता, रात्रि भर इसको रक्षा के स्थान में 
रखना चाहिये । सूर्योद्य होने पर घर पहुँचा दिया जावे । तब उस 
महात्मा ने बालक से कहा कि ऐ बालक ! इस समय एक तो 
अँथरी रात्रि के कारण तू मार्ग नहीं जान सकेगा, दूसरे तेरा 
शरीर भी शिथिल हो रहा है, तीसरे बन पशु भी अधिक हैं, चौथे 
मार्ग कठिन है । इससे उचित है कि तू किसी वृक्ष पर चढ़ जा 
जिससे रात्रि बीत जाबे जब सूर्योदय होगा तब तू घर पहुँचा 
दिया जावेगा-- 

अब दृष्टान्त तो पूरा हो गया। इसका सारांश यह हैँ कि वह 
जीव रूपी बालक अपने माता पिता प्रकृति पुरुष के ढ्वार पर 
बिचरता है अर्थात्‌ जब उससे अविवेक की ओट में चला जाता 
है तब काम क्रोध लोभ मोह अभिमानादि दोप रूपी चोर उसको 
संसार के घोर बन में ले जाते हैं और उसके ज्ञान रूपी चक्षुओं 
में अज्ञान की पट्टी बॉँचकर उसको संसार में छोड़ देते हैं। जब 
जीव संसार के दु:खों से अत्यन्त दुःखी होकर और इंश्वर को 
स्मरण करके उससे मिलने की अभिलापा में जिज्ञासा रूपी रुदन 
करता है तो यह संसार के भेपधारी गुरू महात्मा, जिनको 
सदा चेला बनाने और वृत्ति करने की ध्वनि लगी रहती है, उस 
जिज्ञासु से कहते हैं, कि हम तुम्हें ईश्वर को मिला दें तो तू हमको 
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क्या देगा ? तब बचारे संसारी जन जो सदा व्यापार की छाया में 
लोभ के गते ( गढ्ढे ) में गिरे हुए हैं, जिनके ज्ञान रूपी नत्रों पर 
कामादि ने अज्ञान की पट्टी वॉव दी है, वे वेचारे इनसे कहते हँ-- 
महाराज ! साज्षात्‌ ईश्वर का रूप शुरू है, भला हम आपको क्‍या 
द॑ सकते हैं. ? केवल बुद्धि रूपी एक अगृठी है.। तब गुरूजी महाराज 
कहते हें--अच्छा “तन मन धन अपण कर” हमारी सेवा करना, 
हमारे व्यवहारों मे कभी तके न करना ; क्योंकि तक करनेवाली 
बुद्धि अब हमारी ह--है शिप्य ! यदि गुरू लोभी हो तो बामन 
के समान हैं, यदि कामी हो तो क्ष्ण के समान, यदि क्राधी हो तो 
परमराम के समान समझो और कोई तुलसी की माला, कोई 
मुद्रा कोई रुद्राक्ष इस तरह का कोई चिन्ह दकर अर्थात जड़ 
पदार्थ का सेवन रूपी बल को पूल उसको पकड़ देत हे । 

जव जीव इन भेपधारियों के जाल में फंसकर इनके भेप 
रूपी वेल की पूँछ पके बहुत दुःख पाता है और इनके दुराचारों 
को देखकर महा दुखित होता तथा अपने मन को धघिक्कारता है। 
और इश्वर को स्मरण करके रोता हैं, तत्र संसार रूपी बन में जो 
कोई महात्मा ; योगीराज, परोपकरी. धर्मवर्द्धक, इेश्वर से भयभीत, 
सबके आत्मा को अपन आत्मा के सभान देखनेवाल, अपनी 
हानि करके भी दूसरों का भला फरनेवाल, वेद-विद्या से विभूषित 
वर्णाश्रमी, ब्राह्मण वा सन्‍्यासी मिल जाते हैं, तो उसको उपदेश 
करते हैं कि हे भाई ! तेरी बुद्धि में अज्ञान रूपी रात्रि का प्रवेश 
है, तेरा पुरुषाथ रूपी बल बहुत न्यून हो रहा है । संसार के विपय 
वासना रूपी वन पशु घूम रहे हैं, जिसको अकेला अर्थात्‌ काय 
से शुन्य पाते हैं, कट उठा ल जाते हैं' और योग बल न होने से 
मनुष्य इन्द्रियों को रोक नहीं सकता यह सदा दुःखी रखत हैं और 
उस परमात्मा का मार्ग अर्थात्‌ आत्ज्ञान अत्यन्त कठिन है । 
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इससे उचित है फ्रिहे जीत ! तू किसी शास्त्र रूपी वृक्ष पर 
चढ़कर अपने ज्ञान रूपी रात्रि को व्यतीत हो जाने दे अर्थात्‌ 
विद्या पढ़ते-पढ़ते ज्ञान हो जायगा और आत्मानात्मा वा नित्या- 
नित्य पदार्थों का बोध हो जायगा और योगबल आ जाने से 
इन्द्रियों के दमन की भी शक्ति उत्पन्न हो जायगी, तब हे जीव ! 
तू परमात्मा को प्राप्त होकर सुख भोग करेगा । प्यारे देशवासियों ! 
आप विचार करो और अपने धमं की रक्षा करो-देखो वेद में 
बराबर लिखा है। 
तमेव विदित्वातिसृत्यमेति नान्‍्यः पन्‍्था विद्यते- 
व्यनाय । 
उसी परमात्मा को जानकर अति मृत्यु अथांन्‌ त्रिविध दुःखा- 
त्यन्त निवृत्ति रूप मोक्ष को प्रप्त होता हैं। प्यारे देशवासियों ! 
जब वेद पुकार-पुकारकर आपको एक मार्ग दिखलाता है, फिर 
आप क्यों सम्प्रदाय के मेगड़ों को फेलाकर संसार को दुःख देते 
और वेद विहित कम को छोड़कर अधर्म में धमे की सदा बुद्धि 
करके दु:ख पाते हो, क्यों सर्वोपरि वर्शाश्रमी धमे को छोड़कर 
व्यर्थ सम्प्रदायी बम्बेड़्ा करते हो ? ब्राह्मणों ! अपने ऋषि मुनियों 
के बनाये धर्म शात्रों को निकाल उनके अनुकूल अपने नित्य 
मैमित्तिक कमे करने में तत्पर होओ। ज्षत्रियों! अपने राजा 
महाराजों, महाराजा रामचन्द्रादि महानुभावों के अनुकूल आचरण 
करो । यैश्यो ! आप भी अपने पृवेज धर्मजझतुलाधारवात्‌ सनातन 
धर्मानुकूल आश्रमों को ग्रहण करो और इन कनफुकवे गुरुओं की 
की करठी जो बैल की पूँछ के समान सदा दुखदायी है छोड़ दो और 
धर्म-कर्म को विचारों, तुम्हारी जगत्‌ में प्रसिद्धि है, फिर क्‍यों धोखा 
खाकर अपनी जाति की लाज गँवाते हो ? देखो, धन क* ।ने में और 


कनफूकये गुरू बेल की पूँछ ] १२१ 


सुवर्ण के परखने में, जो केबल इस जन्म में कमाने, तुम्दें थोडी- 
सी सहायता देता है, उसमें चित्त लगाते और धम विचार में जो 
इस संसार और दूसरे जन्मों में भी सहायक है, उसकी कुछ भी 
प्रतीक्षा नहीं रखते, इश्वर तुम्हें विचार शक्ति दे । 





क्या हम जीवित हैं ? 


ओं य आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासते | ग्रशिषं 
यस्य देवा। यस्य च्छाया5उम्ृतं यस्य मृत्यु! करस्मे देवाय 
हविषा विधेम । 
यजुर्बद, अध्याय २४, मन्त्र १३। 
इस वेद मन्त्र में इंश्वर जीवों को इस बात का उपदेश करते 
हैं कि किस प्रकार से मनुष्य म्रतक ( मुरदह ) कहलाता है ? 
ओर किस प्रकार से अमृत होता है ? 
अर्थ--( यः ) जो ( आत्मदा ) आत्मा का देन वाला है । 
यहाँ प्रभ होता है कि जब जीवात्मा नित्य है, तो उसका दने 
वाला परमात्मा कैसे हो सकता है? इसका उत्तर यह दे कि 
आत्मा शब्द के अथ व्यापक के हैं, जब तक व्याप्य न हो तो वह 
व्यापक कहला ही नहीं सकता, इस लिय शरीर के बिना उसको 
जीव तो कह सकते हैँ ; किन्तु जीवात्मा उस दशा में कहलायेगा, 
जब कि वह शरीर में व्यापक होगा। कतिपय मनुप्य यह शक्झा 
करेंगे कि शरीर तीन हूँ ? प्रथम-स्थूल शरीर, दूसरा--सूक्ष्म 
शरीर, तीसरा--कारण । यद्यपि स्थूल तथा सूक्ष्म शरीर उत्पत्ति 
वाले होने से अनित्य हैं, उनकी उत्पत्ति से प्रथम तुम उसे 
जीवात्मा न कहो ; क्योंकि जिसमें आत्मा व्यापक रहे, वह शरीर 
विद्यमान नहीं, परन्तु कारण शरीर में व्यापक होने से वह आत्मा 
कहला सकता है। इस कारण बंद में जो परमात्मा को आत्मा के 
देनेबाला बतलाया है, वह सत्य नहीं। इसका उत्तर यह है कि 


क्या हम जीवित हैं ? ] १२३ 


कारण शरीर सत्र जीवों का समान है, इस में कोई शान्त आत्मा 
व्यापक नहीं कहला सकता | जीव को जो आत्मा कहा जाता है, 
वह स्थूल शरीर में व्यापक होने के कारण कहते हैं. अथवा सृक्ष्म 
शरीर में व्यापक होने के कारण जीव आत्मा कहलाता है। कारण 
शरीर के होने से तो परमात्मा ही व्यापक कहला सकता है । 

( बलदा ) जो बल का देन वाला है । 

अभिप्राय यह है कि जिस प्रकार “गवनमेन्ट” का तीन रुपय 
का एक चपरासी बढ़े से बढ़े धनो को ले आता है, यद्यपि उन 
धनी के दशों भृत्य विद्यमान्‌ रहते हैं, कुटुम्बी जन भी विद्यमान 
रहते हैं, परन्तु किसी को उस चपरासी के दूर हटाने की शक्ति 
नहीं होती । बताओ चपरासी में यह बल कहाँ से आया ? कहना 
होगा कि राजा की नौकरी से, इसी प्रकार जो परमात्मा के नियमों 
पर चलते और उसके आश्रय पर रहते हैं, उनमें भी यह बल 
आ जाता हैं कि समस्त स्ट्धि का सामना कर सकता है, सृष्टि 
उनका कुद्ध नहीं ब्रिगाड़ सकती । 

श्री स्वामी शद्भुराचाय तथा श्री स्थामी दयानन्दजी महाराज का 
वृत्तान्त किसी से गुप्र नहीं, इन महात्माओं के पास इंश्वरीय 
नियमों के जानने के अतिरिक्त तथा उनके अनुसार आचरण करते 
के अतिरिक्त और कया था? समस्त संसार के मनुष्य उन 
विरोध करत॑ रहे तो भी काय्य सिद्धि की । 

( यस्य विश्व उपासते ) जिसकी समस्त ख्रष्टि के विद्वान 
प्रशंसा करते हैं, जो सब जगत्‌ का अन्‍्तर्यामी है। 

( यस्यच्छायाउम्रतम्‌ू ) जिसकी छाया अर्थात्‌ आज्ञानुसार 
चलना ही (अमृतम्‌ ) मुक्ति का कारण है, ( यस्य मृत्यु: ) 
जिसकी आज्ञा के अनुसार न चलना ही ( मृत्यु: ) अथांत्‌ दुःख 
का हेतु है। 
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( कसमे ) आनन्द के लिये ( देवाय हविषां विधेम ) उसी 
परमात्मा की उपासना कत्तेव्य है। 

जब कभी में इस मन्त्र के विषय पर विचार करता हूँ, तो मेरे 
हृदय में यह प्रश्न होता है कि “क्या में जीवित हूँ ? या क्‍या हम 
जीवित हैं” मेरे बहुत से मित्र इस प्रश्न को सुनते ही कहेंगे कि 
यह विचित्र पागल उपहासक है कि जो बोलता है, खाता पीता 
चलता है, फिर भी कहता है कि हमारे जीवित होने में सन्देह है ; 
परन्तु हमारे वे मित्र कुछ गम्भीरता के साथ बिचारें तो उन्हें 
स्वयम भो अपने विषय में यही सन्‍न्देह उत्पन्न होगा । 

अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि क्‍या बोलने वाला जीवित 
नहीं ? क्योंकि बहुत से मतवाले बोलता पुरुष मानते हैं; परन्तु 
सोचना चाहिये कि यदि बोलने का नाम ही जीवित होता तो 
हमारा शब्द तो कदाचित्‌ दस वा बीस गज पय्यन्त जा सकता 
है ; परन्तु इख्नन कि जिसका शब्द अनेक कोस पय्यन्‍्त जाता है, 
तो वह अवश्य ही जीवित कहला सकता है। परन्तु इस स्थान 
पर कहा जाता है कि इज्जन तो केवल अनर्थक शब्द करता है, 
परन्तु जिस शब्द में साथंक वाक्य निकलें, वह जीबित होने का 
चिन्ह ह | +' 
ऐसा मानने पर भी अगंन वाजा और फोनोग्राफ को जीवित 
मानना पड़ेगा । क्योंकि उनमें से निर्विध्न शब्द तथा राग निकलते 
हैं ; परन्तु इस अवसर पर वादी कह सकता है कि इनमें जो कुछ 
भर दिया जाता है, वही शब्द प्रकट होता है, तो इसका उत्तर यह 
है कि यदि वादी सोच कर देखे तो वह आप भी वही शब्द और 
वाक्य विचार वाणी से निकल सकता है कि जो उसमें भरा है । 
क्या जिस भाषा को वादी ने नहीं पढ़ा, उसके शब्द बोल सकना 
अथवा जिस विद्या के सिद्धान्त को नहीं सीखा, उसको बतला 
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सकता है ? कदापि नहीं। इस कारण यह बात फोनोग्राफ और 
मनुष्य में तुल्य है। सिद्ध हुआ कि बोलने के कारण फ़ोनोंग्राफ 
जीवित नहीं कहला सकता, इसी कारण बोलने से हम भी जीवित 
नहीं कहला सकते । 

यदि कोई कहे कि हम यलते हैं ता क्‍यों जीवित नहीं ? तो 
इसका उत्तर यह है कि आप तो घंट में दो वा तीन मील जा 
सकते हैं, परन्तु इस्नन एक घंटे में चचालीस से ८० मील पश्यनन्‍्त 
सहस्रों मन भार लफकर चला जाता है, तो उधते जीवित कहना 
चाहिये ; परन्तु इज्न को कोई जीवित नहीं कहता । आप कहेंगे 
कि हम खाते हैं, पीते हें, जीवित क्यों नहीं ? परन्तु हम तो अधिक 
से अधिक सेर भर खा सकते हैं : परन्तु वहाँ इज्न सहस्रों मन 
कोयला खा जाता है और सहस्रों मन पानी पी जाता है, तो इतना 
खाने पीने पर भी इज्नन को जीवित नहीं कहते तो सेर भर खाने 
या पीनेवाले को किस प्रकार जीवित कहेंगे ९ 

पूर्वोक्त वशन से स्पष्ट प्रकट होता है कि खाने पीने बोलने 
चलने का नाम जीवित नहीं, किन्तु जीवित होना इन से कोई 
प्रथक वस्तु है, क्योंकि यह गुण तो जड़ वस्तु में भी पाय जाते हैं 

अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि यदि इन बातों का नाम 
जीवित नहीं, तो किस बात का नाम जीवित होना है ? इस का 
उत्तर यह है कि जीवात्मा ( स्व॒तन्त्र ) की सत्ता का नाम जीवित 
होना है, इस लिये कि इज्नन में भी एक ड्राइवर विद्यमान है 
जिसके कारण इश्जन चलता खाता पीता बोलता है और जेसे 
ड्राइवर चलाता है, वेते ही इज्नन चलता है। यदि ड्राइवर जीवित 
हो, तो इज्चन उसके आधीन होगा कि जहाँ चाहे नियमानुसार 
ठहरादे, चाहे पीछे लौटा दे ; परन्तु जब ड्राइवर चलती हुई गाड़ी 
में मर जावे, तो ड्राइवर ही इश्नन के आधीन हो जावेगा । उस 
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समय इज्जन का ठहराना डाइवर के आधीन नहीं रहेगा ; किन्तु 
जहाँ इज्जत ठहरेगा, वहीं ड्राइवर को भी ठहरना होगा । 

बस इस दृष्टान्त से स्पष्ट सिद्ध होता है कि “यह शरीर जो कि 
इस्जन के समान है और जीवात्मा ड्राइवर के समान हैं। यदि जीव 
के अधीन शरीर और उसके समस्त प्रदेश ( मन इन्द्रियादि ) हैं 
तो वह जीवित हैं ।”? यदि मन इन्द्रिय और शरीर के अधीन जीव 
है, तो वह मृतक है। दूसरा चिन्ह जीवित मृतक का यह पाया 
जाता है कि जीवित अपने शरीर की किसी वस्तु को प्रथक्‌ नहीं 
होने देता। यदि किसी जीवित के शरीर से एक भी बिन्दु रक्त 
की निकल जावे तो वह घबरा जाता है। स्वेच्छा से रक्त का 
निकलना स्वीकार नहीं करता तथा बाह्य वस्तुओं को पच्रा जाता 
है ; परन्तु सतक की दशा इस के विरूद्ध हुआ करती है, वह बाहर 
की वस्तुओं को पहिचान नहीं सकता और उसके शरीर में से 
कितना ही भाग निकल जावे, उसे उपेक्षा रहती है। बहुत से मनुष्य 
यह कहेंगे कि यह इज्जन का हृष्टान्त शरीर के तुल्य नहीं, क्योंकि 
यह मन गढ़न्त है । 

इसका उत्तर यह है कि जो सम्बन्ध जीवों का और शरीर 
का इस स्थान पर बतलाया है, वह्‌ कठोपनिषद्‌ में भी लिखा है:--- 


“आत्मान॑ रथिनम्बिद्धि शरीर रथमेवतु | बुद्धितु 
सारथि बिद्धि मनः प्रग्रहमेव च ॥”! 
कठोप० 'अ० १ व० ३ मं० ३॥ 
अरथ--यह शरीर एक गाड़ी है और जीवात्मा इस गाड़ी में 
बैठकर चलने वाला पथिक है, बुद्धि सारथी है, इन्द्रिय घोड़े हैं 


तथा मन (प्रग्नह) अर्थात्‌ बागें हैं । 
उक्त प्रमाणों से स्पष्ट प्रतीत होता है कि यह शरीररूपी गाड़ी 
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'जीव को अभीशेद्देश्य पर पहुँचाने के लिये दी गई है। जो जीव 
अपने को शरीर के अधीन कर लता है, वह वास्तव* में सृतक 
है, इस कारण कि हम अहर्निश शरीर के आधीन रहते हैं, इस 
लिय मृतक हैं, जीवित न-ीं। यद्दि हम में जीवन होता तो हमारे 
६ कोटि भाई यवन तथा ३० लक्ष कृश्चियन न हो जाते। हमारे 
धमं-रूपी काया में से इतन भाग का निकल जाना और हम में 
भी दूसरी जातियों को सम्मिलित शक्तियों का न होना स्पष्ट मृतक 
होने का प्रमाण है | यही कारण है कि हम अपने हृदय में किसी 
काय्य को पूण करने की तथा उसका निर्वाह करने की शक्ति 
ही नही रखते, यद्यपि जड़, प्रकृति, चतन जीवात्मा का किंकर है 
तथापि मृतक होने के कारण हम ही प्रकृति के दास बन गये । 
न तो हमें अपने परिश्रम पर विश्वास है और नही अपने भाइयों 
की सहायता पर विश्वास है । इंश्वर का विश्वास तो होने ही क्‍यों 
लगा था । क्‍योंकि बेद मन्त्र में स्पष्ट वतला दिया है कि जो ईश्वर 
के आश्रय पर रहता है । वह मृतक है, जो ईश्वर को त्याग देता है. 
बह मृतक है, क्योंकि हम लोगों ने ईश्वर के स्थान में प्रकृति का 
आश्रय लिया है। 

यदि धन न हो तो हमारा कोई काम हरृढ़ ही नहीं, जो ईश्वर 
के नियमानुसार न होने से उसके आश्रय पर हम किसी काम 
को दृढ़ ही नहीं समभते । 

इसीलिये हम सरल माग को छोड़कर वाम अर्थात्‌ उलटे 
माग पर चलने लगे हैं । 

कतिपय मनुष्यों को यह शंका होगी कि हम वाममार्गी कैसे 
हैं? न हम मद्य पीते हैं, न मांस खाते हैं, परन्तु स्मरण रक्‍्खो 
कि शास्त्रकारों ने श्री को पुरुष का बाम भाग बतलाकर समस्त 
रचना को दो भागों में विभक्त कर दिया। 
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जिस प्रकार वाम और दक्षिण दोनों विरोध हैं ( जो बाम है 
वह दक्षिण नहीं तथा जो दक्षिण है वह बाम नहीं ) । 

जिस कारण से कि प्रकृति परमात्मा के विरुद्ध गुण युक्त है 
परमात्मा चेतन है, उस की उपासना से ज्ञान बढ़ता जाता है, 
प्रकृति जड़ है, उस की उपासना से ज्ञान-हास होता है, परमात्मा 
सवंशक्षिमान्‌ है, उस की उपासना से जीव का बल बढ़ता है। प्रकृति 
निबेल है उस की उपासना से शक्ति हास होती है। इस प्रकृति 
ओर परमात्मा को बहुत से मनुष्यों ने विष्णु तथा लक्ष्मी के नाम 
से बतलाया । किसी ने शिव तथा शक्ति के नाम से कहा अर्थात्‌ 
शिव के माननेवाले दक्षिण मार्गी, और शक्ति के मानने वाले 
बाममार्गी हैं। जिस कारण कि हम लोगों ने भी आप एवं वेदोक्त 
मार्ग को छोड़कर वाम-मार्ग को स्वीकार कर लिया, इसलिये 
धमे-रूपी जीवन से शून्य होकर मृतक होगये। 

अनेक जन आग्रह पूवंक अपने को महात्मा मानते हें, यह 
साज्ञात वेद के विरुद्ध हैं। क्‍योंकि यजुर्वेद्‌ ४० वें अध्याय में 
स्पष्ट लिखा हैः-- 


“हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितम्युखम्‌ ॥ ”” 


अथ---आभासामयओं के इच्छा-रूपी आवरण से सत्यता 
का मुख आवबृत हुआ है, यदि तुम चाहते हो कि सत्य धम को 
प्राप्त होकर उन्नति को प्राप्त हों तो उस पर्द को उठा दो । क्योंकि 
इस आवरण की उपस्थित में सत्य-धर्म का ज्ञान नहीं हो सकता 
और सत्य धर्म के ज्ञान के बिना तदनुसार आवरण नहीं हो 
सकता, एवं आवरण के बिना जीवन नहीं हो सकता । क्योंकि 
हम में सद्धमे का ज्ञान एवं आचरण भी नहीं |. 

अतः हम जीवित केसे कहला सकते हैं ? जब तक परमात्मा 
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की छाया में आकर अम्ृत न बन जाबें। यद्यपि हमें परमात्मा 
की छाया के नीचे लाकर बहुत से महर्षियों ने जीवित बनने 
का प्रयत्त किया ; परन्तु वाम-मा्ग की उपासना से हमें कभी 
परमात्मा पर विश्वास ही नहीं हुआ । हम अपने लेख में बहुत से 
वाक्य ईश्वरीय विश्वास सम्बन्धी लिखते हैं; परन्तु आचरण में 
रुपये पर ही विश्वास रखते हैं. । 
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सृष्टि प्रवाह से अनादि है । 


आयेसमाज का सिद्धान्त यह है कि जीव ब्रह्म और प्रकृति- 
खरूप से अनादि है अर्थात्‌ इनका कोई कारण नहीं है ; परन्तु 
सृष्टि प्रवाह से अनादि है, जिसका उत्पन्न करनेवाला इेश्वर है । 
शब्द अनादि का अर्थ जिसका आदि न हो शअ्रर्थात्‌ जिसका 
कारण कुछ न हो और सृष्टि का अर्थ है जो पेदा करी गई हो, इस 
स्थान पर वादि तक करता है कि आयेसमाज का यह सिद्धान्त 
ठीक नहीं ; क्योंकि इसमें नीचे लिखे दोष ज्ञात होते हे. प्रथम तो 
प्रत्येक काये के पू्े क्रिया का होना आवश्यकीय दे और प्रत्येक 
क्रिया से पू्वे इच्छा का होना आवश्यकीय है और इच्छा से पू्व- 
| कर्ता में उस गुण का होना ( लाज़मी ) है कि जिससे स्पष्ट प्रकट 
है कि काये से क्रिया पूवे होगी और काये पश्चात्‌ होगा, क्रिया 
और काये का एकसाथ होना असम्भव है. और क्रिया से इच्छा 
( इरादा ) पहिले होगी और क्रिया पीछे । क्रिया और इच्छा का 
एक समय द्ोना भी असम्भव है, इच्छा से उस पूर्वोक्त गुण का 
पूर्व होना भी आवश्यकोय है ; क्योंकि असम्भव पदार्थों की इच्छा 
नहीं होती । अतः रृष्टि का अनादि होना और इेश्वर का अनादि 
होना किसी प्रकार सम्भव नहीं हो सकता और र॒ृष्टि को प्रवाह 
से अनादि कहना भी कोई आशय नहीं रखता। क्योंकि यह 
सम्बन्ध सगुण ( तोसीफी ) है ; क्योंकि प्रवाह सृष्टि का गुण है 
और गुण किसी दशा में द्रव्य के बिना नहीं रह सकता। अतः 
प्रवाह से सृष्टि अनादि है, इसका अभिप्राय यही लेना होगा कि 
सृष्टि अनादि है; क्‍योंकि सृष्टि अनादि है, जिसका आशय यह है 
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कि उसका कोई कारण नहीं। जब सृष्टि का कोई कारण नहीं तो 
इंश्वर की सत्ता के लिए जो सृष्टि का कारण होना द्ेतु दिया गया 
है अथवा आयेसमाज के श्रथम नियम में जो ईश्वर को आदि 
मूल बतलाया है, वह मिथ्या सिद्ध होता है। जिससे आयेघम 
( दयानंदीयमत ) नास्तिक सिद्ध होता है ; क्योंकि प्रथम तो उसका 
प्रथम नियम द्वी गिर जाता है, द्वितीय ईश्वर की सत्ता में कोई हेतु 
नहीं रहता । 

उत्तर--बादि का यह तक अनभिज्ञता के कारण है ; क्योंकि 
संसार में तीन प्रकार के पदार्थ हैं। (१ ) अन्न ( गेर मुदरक ) 
जिनको तीनों काल में ज्ञान हो ही नहीं सकता। (२) अल्पन्ञ 
जिनको कुछ ज्ञान तो स्वाभाविक होता है और विशेष ज्ञान 
पदार्थ और सामान के द्वारा उत्पन्न होता है। (३) सर्वज्ष 
जिसका ज्ञान नित्य और निश्चान्त होने से उसमें किसी प्रकार 
का वाह्म-ज्ञान आता नहीं। अब अज्ञ तो कम करने की शक्ति 
ही नहीं रखता और अल्पज्ञ स्वेच्छा से कम॑ करता है और सवज्ञ 
स्वभाव से कर्म करता है न कि इच्छा से । अब वादि ने अपनीं 
अज्ञानता से अल्पन्न के वास्ते जिन साधनों की ज़रूरत है, उनको 
स्वज्ञ के गले में भी मढ़ना चाहा है; परन्तु उसे सोचना चाहिये 
था कि जहाँ हम क्रिया से पहिले इच्छा को देखते हैं, वहाँ हम 
उसके कारण को भी देखते हैं ; क्‍योंकि इच्छा अ्रप्राप्त इष्ट को 
होती है, यदि वह लाभकारक भी हो तो किसी प्राप्त हुई वस्तु 
की इच्छा होती है और नहीं अलाभकारक वस्तु की इच्छा 
होती है, इस इच्छा का कारण उस अ्रप्राप्त और इष्ट अर्थात्‌ 
अग्राप्त लाभकारक है, जिसके प्राप्त करने की वह इच्छा करता 
है प्रथम तो आप कोई ऐसी वस्तु दी बता नहीं सकते | जो ईश्वर 
की इच्छा का कारण हो ; क्योंकि उसका इश्वर की इच्छा से पूष 
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होना ज़रूरी है यदि अभ्युपगम सिद्धान्तानुसार ऐसा मान लेवें तो 
यह वस्तु जो ईश्वर की इच्छा का कारण होती है, नित्य है अथवा 
अनित्य, यदि नित्य मानोगे तो इेश्वर के साथ इच्छा का कारण 
भी ? नित्य मानना पड़ेगा, पुनः कारण कार्याभाव का झगड़ा पढ़ 
जावेगा और अन्त में एक ही नित्य मानना पड़ेगा । 

यदि अनित्य मानो तो उसके जन्यत्व में इच्छा का होना 
आवश्यकीय होगा, जिसके लिये पुन; किसी कारण की आवश्य- 
कता होगी पुनः उस कारण की अपेक्षा भी, यही प्रश्न होगा 
जिससे अनबस्था दोष ( दूरतसल्सिल ) आ जायगा, जिससे 
ईश्वर का इच्छा से कर्ता होना मिथ्या है, द्वितीय आपने यह जो 
कहा है. कि स्वृष्टि प्रवाह से अनादि है और सम्बन्ध सगुण 
( तोसीफी ) है, यह भी मिध्या द्ै; क्‍योंकि प्रवाह स्ष्टि के अनादि 
होने का कारण है न कि रुष्टि का गुण, बहुत से मनुष्य यह 
कहेंगे कि प्रवाह का अर्थ क्या है ? इसका उत्तर यह है कि इश्वर 
के संपूर्ण गुण अनादि होने से और उसका इच्छा रहित कर्ता 
होने से और सृष्टि की बार-बार रचना करने का नाम प्रवाह है; 
क्योंकि ईश्वर सबंदा सृष्टि की रचना करता है। अतः उसका काये 
सष्टि भी अनादि है| वादि इस स्थान पर यह प्रश्न कर सकता है 
कि जब ईश्वर इच्छा रहित करता है और उसका सृष्टि उत्पन्न 
करना स्वभाव है तो प्रलय के समय वह क्या करता है ; क्योंकि 
उस वक्त सृष्टि तो उत्पन्न करता नहीं, इसका उन्तर यह है कि इंश्वर 
की दी हुईं शक्ति ( हरकत ) से प्रकृति के प्रमागाओं में हरकत 
बराबर जारी रहती है, जिस प्रकार रात्रि के दोपहर पर्यत अंधेरा 
बढ़ता जाता है और दोपहर के पश्चात्‌ घटना आरम्भ हो जाता 
है, इधर दिन के बारह बजे तक धूप बढ़ती जाती है और दिन 
के बारह बजते ही घटनी आरम्भ हो जाती है। कोई पल भी ऐसा. 
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नहीं जो घटने-बढ़ने से रहित हो, ऐसे ही २५ द्सिम्बर से दिवस 
बढ़ना आरम्भ हो जाता है और २५ जून से घटना, कोई दिन 
नहीं जिसमें वृद्धि क्षय न हो, यही दशा सष्टि और प्रलय की है 
अर्थात्‌ चार अरब बत्तीस करोड़ वर्ष सृष्टि और इतना ही समय 
प्रलय में व्यतीत होता है; परन्तु जिसको ब्रह्म दिन अर्थात्‌ 
सृष्टि कहते हैं, उसका आदि बद्रूपी सूर्य के उदय होने से होता 
है अर्थात्‌ जब से मनुष्य जाति उत्पन्न होती है और जब तक 
मनुप्य जाति रहती जाती है | इमके अभ्यन्तर का यह नियम 
समय ( मियाद ) है पशु, कीट, पतंग, स्थावर, पर्वतादिक इस 
समय से पूर्व उत्पन्न हो जाते हैं और इसके बाद भी रहते हैं 
और जिस तरह प्रत्येक रात्री के पूव दिवस होता है और प्रत्येक 
दिन के पूर्व रात्री होती है, कोई दिन नहीं जिसके पूबे रात्री न 
हो और कोई रात्री नहीं जिसके पूबे दिन न हो। इसी प्रकार 
प्रत्येक सृष्टि से पूर्व म्रलच और प्रलय से पहिले सृष्टि होती है, 
यद्यपि प्रत्यकत सप्ठि और प्रलय का आदि और अंत होता है ; 
परन्तु इस चक्र का आदि और अंत नहीं हो सकता । 

प्रश्न--जिस अवयवबी के अवयवब अनित्य हों वह अवयवबी भी 
अनित्य होता है, यदि सृष्टि का उत्पन्न होना मानते हो तो चक्र 
( प्रवाह ) भी अनित्य-मानना पड़ेगा। जिस प्रकार रात्री से पहिले 
दिन और दिवस से पूवव रात्री होती हैं तो उसका आदि भी पाया 
जाता है ; क्योंकि रात्री और दिन सूर्य के उत्पन्न होने के पश्चात्‌ 
हो सकती है और सूर्य का अनित्य होना सब तंत्र सिद्धान्त है, जब 
से सूर्य उत्पन्न हुआ, तब ही से रात-दिन का चक्र आरम्भ हुआ। 
अत: स्पष्ट सिद्ध है कि जिस जंजीर या चक्र की कड़ी का आदि हो, 
वह चक्र भी अनित्य होता है। 

उत्तर--जिस प्रकार एक दिन में घड़ी अथवा घंटे होते हैं, 
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उसी प्रकार एक सृष्टि में युगदादिक होते हैं। वर्तमान सूर्य के 
प्रकट होने से दिन और लोप हो जाने से रात्री कहलाती है; 
परन्तु सृष्टि और लय के चक्र का कारण क्या है, जिससे सृष्टि 
आर लय होता है तो मानना पड़ेगा कि उसका कारण ब्रह्म है; 
परन्तु ईश्वर नित्य है सूये की तरह उसका उत्पन्न होना असम्भव 
है| अतः सारांश यही है कि जिस चक्र का कारण नित्य है, वह 
नित्य और जिसका कारण अनित्य है वह अनित्य | अतः इस 
चक्र को जिसको दूसरे शब्दों में इंश्वर में उत्पन्न करने का 
स्वभाव कह सकते हैं, नित्य कहना पड़ेगा। 

प्रश्न--यदि इस हो तरह पर ईश्वर को स्वभाव से जगत 
बनानेवाला अथवा इच्छा रहित कर्ता कहेंगे तो वह कर्मों का 
जानकर फल देनेवाला नहीं हो सकता, जिससे आया के सिद्धान्त 
की तो समाप्ति हो गई। 

उत्तर--जो लोग यह मानते हैं कि परमात्मा जो चाहे सो 
कर सकता है, उनके सिद्धान्त की तो अवश्य समाप्ति हो गई; 
परन्तु जिनको यह ज्ञात है कि सवज्ञ परमात्मा का कोई काये 
नियम के विरुद्ध नही होता, उसका प्रत्येक काये ज्ञान के सत्त होने 
से नियम के अभ्यन्तर होता है, उनके सिद्धान्त को कोई हानि 
नहीं पहुँचा सकता है--जैसे सूये का प्रकाश श्रत्येक पदार्थ पर 
एक-सा पड़ता है, वह न तो किसी का शत्र और न किसी का मित्र 
है । यदि उसका प्रकाश है तो सब के वास्ते यदि गर्मी है तो सबके 
वास्ते ; परन्तु उस सूये से भी प्रकृत्यनुसार प्रथक्‌-प्रथक्‌ असर 
पड़ता है--जैसे एक मनुष्य की प्रकृति शरद है और द्वितीय मनुष्य 
की प्रकृति मध्यम दर्ज को और एक की बहुत उष्ण है यदि यह 
तीनों मनुष्य सूये के समीप जावें यद्यपि सूये स्वाभाविक कमे 
करता दै ; परंतु उनको प्रथक्‌-प्थक्‌' ही फल मिलेगा, जिसमें सर्दी 
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अधिक है उसको सूये के समीप जाते हुए सुख मिलेगा और 
जिसमें गर्मी अधिक है उसको दुःख और जो मध्यम है. उसको 
मध्यम दुःख सुख मिलता है। इसी प्रकार परमात्मा तो स्वभाव 
से न्याय और दया करते हैं ; परन्तु प्रत्येक जीव अपने कर्मानुसार 
उनसे फल पाता है। 

प्रभ--यदि परमात्मा को स्वभाव से कर्ता मानोगे तो उससें 
एकट्दी प्रकार का कर्म होगा, उससे बिना किसी कारण के दो 
प्रकार का असर अर्थात्‌ उत्पन्न करना और नाश करना नहीं हो 
सकता ; क्योंकि दोनों कर्म संसार में देखे जाते हैं, इससे मानना 
पड़ता है कि वह स्वेच्छा से कर्ता है, जब चाहता है उत्पन्न करता 
है, जब चाहता है, तब नाश करता है । 

उत्तर--यह तो बिलकुल मिथ्या है; क्योंकि जहाँ स्वभाव 
से सृष्टि करता मानने में उससे दो प्रकार की सृष्टि का बिना 
किसी कारण के सम्भव नहीं, वहाँ स्वेच्छा से कर्ता मानने में भी 
दो प्रकार की इच्छा के लिये किसी कारण का होना आवश्यकीय 
है; परन्तु स्वभाव से सृष्टि कर्ता ( फाइलविल खासा ) माननेवालों 
के पास तो जीवों के कर्म इस सृष्टि और प्रलय का कारण हें, 
उनके सिद्धान्त में कोई दोष नहीं आ सकता ; परन्तु इच्छा से 
सष्टि कर्ता के माननेवालों में दोष आता है ; क्‍योंकि उनके पास 
कोई कारण इच्छा के बदलने का नहीं है, अतः उनका सिद्धान्त 
बिलकुल तुच्छ है। बसों 

प्रश्न--तुम्हारी यह बात अपनी गढ़न्त है अथवा इसमें किसी 
प्रमाणिक पुस्तक का भी प्रमाण है। 

उत्तर--श्वेताश्वेतरोपनिषद्‌ में स्पष्ट लिखा है-- ९ 

न तस्य काये करण च विद्यते न तत्समभाभ्यहिकश्र दृश्यते। 
परास्यशक्षिविविधवश्रयते स्वभाविकीज्ञानवलक्रिया च। 
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अथ---उस परमात्मा का शरीर नहीं है और नहीं उसके 
इन्द्रिय ( हवास ) हैं और नहीं उसके बराबर और न अधिक है । 
उस इंश्वर की शक्ति अनेक प्रकार की वेदों में बतलाई है। उस 
का ज्ञान, बल, क्रिया सत्र स्वाभाविक है। परमात्मा के संपूर्ण गुण 
स्वाभाविक हैं उसमें कोई नैमित्तिक गुण नहीं है, निदान जब कि 
परमात्मा का क्रिया करना स्वभाव है तो उससे जो काम होगा 
वह प्रत्येक समय होता रहेगा ; क्योंकि परमात्मा को अपने काये 
के बास्ते किसी साधन की आवश्यकता नहीं। अतः उसके काम 
में कोई विध्न नहीं होता, निदान परमात्मा के अनादि होने से 
उसका काम भी अनादि है। क्योंकि उस काम से दो प्रकार का 
असर होता है, जिसको सृष्टि और प्रलय कहते हैं। क्योंकि दोनों 
में पहिले और पीछु किसी को नही कह सकते । अतः स्पष्ट प्रकट 
है कि सृष्टि प्रवाह से अनादि है । 





पटशासत्रों की उत्पात्ति का क्रम 


प्रिय पाठक ? आजकल भारतवप क्या ग्रत्युत सारे संसार में 
शात्रों के प्रचार के न्यून होने से हमारे शास्त्रों के विरुद्ध लक तसे 
विषय प्रकाशित हो रहे हैं। कुछ महाशय तो यह कह रहे हैं कि 
शास्त्रों के विषय एक दूसरे के विरुद्ध हैं, कुछ लोग यह कहते 
हैं कि यह सांख्य सूत्र नहीं प्रत्युत यह्‌ तो विज्ञान भिकु का बनाया 
हुआ है। अनेक गौतम और कणादादि को नास्तिक और वेद 
विरोधी बतलाते हैं, बहुत महाशय कपिलजी को अनोीश्ररवादी 
अर्थात्‌ नास्तिक कहते हैँ। अनेक मनुष्यों को इन दशनों के विषय 
और क्रम में भ्रम है । प्रयोजन यह कि शास्त्रों के विषय में बहुत 
से संशय उन लोगों ने फेलाय हैं, जिनको शाखरों के मुख्य अभि- 
प्राय से सबंधा अनभिज्ञता है और उन्होंने बिपयों के क्रम को 
न समझकर केवल शब्दों से अपने मन माने विचार को पुष्ट 
किया है, बहुत लोगों ने शाम्रों के विपय में नवोन ग्रंथों को जो 
शास्त्रों के मुख्य सिद्धान्तों से अनेक स्थलों पर दूर निकल गये, 
उनको शाश्ष मानकर उनके विरोध से शाझ्त्रों में विरोध मान 
लिया है। अ्रतए्व हम अपना कत्तव्य समभते हैं कि शाख्रों के 
बारे में विचार आरम्भ करके मनुष्यों के चित्त से इस अयुक्त 
विचार को प्रथक्‌ करने का प्रयत्र करें कि जिससे शास्त्रों के 
मुख्य सिद्धान्त संसार में प्रचलित द्वो जाबें, जिससे मनुष्यों 
को इन अमूल्य-रत्नों से जो मनुष्य जीवन के मुख्य उद्देश्य 
के जतलाने वाले हैं । प्रीति हो जाबे और वह इससे लाभ 
उठाबें। यद्यपि हम अपने आप को इस योग्य नहीं समभमते कि 
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इस महान्‌ विषय को भली भांति विचार सकें और न मुझे सामा- 
जिक कामों से इतना अवकाश है कि जिससे इस गम्भीर विषय 
को पूर्णतया विचार सकें ; परन्तु तो भी परमात्मा का आश्रय ले 
जहाँ तक साध्य होगा, हम अपने ट्रेक्टों के क्रम से इस कत्तेव्य की 
पूरा करने का यत्र करेंगे । 

प्यारे मित्रो ! सबसे प्रथम जब कोई मनुष्य किसी वस्तु 
को ग्रहण करे अथवा उसको निकृष्ट जान त्यागने का प्रयत्न करे 
इस बात की आवश्यकता है कि वह उस वस्तु से भिज्ञ हो जावे 
जब कि जिससे भले-बुरे सत्य और असत्य का ज्ञान हो जावे, 
जब तक मनुष्यों को इस कसौटी का ज्ञान नहीं होता | तब तक 
उसका सब काम अधूरा रहता है और जब मनुष्य इस 
को प्राप्त कर लेता है, उस समय वह उन वस्तुओं को परखना 
आरम्भ करता है, जो उसके सामने आती हैं और वह उनको 
प्रत्येक दशा में काये और कारण से अनुभव करता है और 
जिस समय उसको यथाथ रीति से जान जाता है तो बह उनको 
दुःख सुखानुसार आत्मा के अनुकूल शअ्रथवा प्रतिकूल होने का 
ज्ञान कर दो भागों में विभाजित करता है, जब भाग हो गये तो 
अनुकूल से मेल करना प्रारम्भ करता है और प्रतिकूल से बचता 
है, जब्र वह अनुकूल भाग से प्रीति करता है तो उसके स्वभाव 
से जो अनुकूल भाग के मेल से उत्पन्न हो गई थी, उसे प्रतिकूल 
शक्षियों से मिलने नहीं देती। अतणव उसे प्रतिकूल स्वभाव के 
दबाने के देतु अनुकूल स्वभाव से प्रतिकूल को दबा लेता है, तब 
वह अनुकूल शक्तियों की खोज आरम्भ करता है, जहाँ-जहाँ 
से बह मिलती हैं, ग्रहण करता चला जाता है और उससे पूरणे 
सुख प्राप्त करता है। 

प्यारे पाठकों |! इसी सृष्टि क्रम के अनुसार बराबर हमारे 
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ऋषी चले हैं, उन्होंने छः दर्शनों में इन्हीं छः प्रयोजनों को जो 
मनुष्यों के मुख्य उद्देश्य के निमित्त आवश्यक हैं, सिद्ध कर दिया 
है। प्रथम दर्शन न्‍्याय-दर्शन है, जिसको महात्मा गौतम ऋषि 
ने बनाया है, इसमें प्रमाण वाद ही पर विचार किया है और 
प्रमेय के सिद्ध करने के वास्ते जो-जो प्रमाण आवश्यकीय हैं 
ओर जिन साधनों से विचार करने की आवश्यकता होती है 
और जिन कारणों से विचारों में त्रुटि आ जाती है और जिन 
कारणों से ज्ञात हो जाता है कि विचार पूरा हो गया, उनकी 
व्याख्या की गई है और यह भी सूचित कर दिया गया है कि 
मनुष्य जीवन का उसके मुख्य उद्देश्य पर पहुँचना बिना इन 
वस्तुओं के ज्ञान के असम्भव है और इसके निमित्त महात्मा 
गौतम ने १६ पदार्थों का ज्ञान आवश्यक सममा है । 

१--प्रमाण, २--प्रमेय, ३--संशय, ४--प्रयोजन ४--दृष्टांत, 
६--सिद्धांत, ७---अवयब, ८--तके, ६--निर्णय, १०--वाद, 
११--जल्प, १२--वितंडा, १३--हेत्वाभास, १३--छल, १५-- 
जाति, १६--निम्रहस्थान । 

पाठकगण ! जब इस प्रकार से महात्मा गौतम जी ने प्रमाणा- 
बाद को स्पष्ट कर दिया तो महात्मा कणाद जी ने प्रमेय वस्तुओं 
का साधम्ये और जतलाने के निमित्त वेशेपिक दर्शन बनाया, 
इस दशन में महात्मा कणाद जी ने प्रमेय को छः भागों में 
बॉँट दिया । 

१--द्रव्य, २--गुण, ३--कर्म, ४--सामान्य, ४--विशेष, 
६--सम्वाय । 

अय उन्होंने द्रव्य में £ पदाथ लिये अर्थात्‌ १--प्र्थ्वी, 
२--जल, ३--तेज, ४--वायु, (--आकाश, ६--काल, ७--- 
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दिशा, ८--मन, ६--आत्मा अ्रथाव जीवात्मा व परमात्मा । इसी 
प्रकार २४ गुण बतलाये । 

१--रूप, २--रस, ३--गंध, ४--सपर्श, ४--संख्या, ६-- 
परिमाण, ७--प्रथकत्व, ८--संयोग, ६--विभाग, १०--प्रत्व, 
११--अप्रत्व, १९--बुद्धि, १३--पसुख, १४--दुःख, १४--इच्छा, 
१६--हेप, १७--प्रयत्न, १८--शुरुत्व, १६--द्रव्यत्व, २०--स्नेह, 
२१--संरकार, २२--धम्म, २३--अधमे, २४--शब्द । 

इसी प्रकार पाँच तरह के कम हैं । ९--उपक्षेपन अर्थात्‌ 
ऊपर उठना, २--अवक्तेपन अर्थात नीचे गिरना ३--आकुंचन 
अर्थात्‌ सिकुड़ना, ४--प्रसारण अर्थात्‌ फेलना, (--गमन अर्थान॒ 
जाना और सामान्य विशेपादि वतला बड़ी योग्यता से अ्रमेयवाद 
की व्याख्या कर दी | 

प्यारे पाठकों ! जब इस प्रकार महात्मा गौतम और कणादादि 
अपने न्याय दर्शन और बेशेपिक को लिखकर चले गये, तब 
महात्मा कपिलजी आये, उन्होंने कहा कि प्रमाण और प्रमेय का 
ज्ञान तो हो गया। परन्तु गम्भीर विचारों में प्रत्येक पुरुष कृतार्थ 
नहीं हो सकता | 

अतः दुःख और सुख जो दो गुण है, उनके आधार की स्वोज 
करनी चाहिये, जिससे तीन प्रकार के दुःखों की निशृत्ति हो जाघे, 
अब उन्होंने देखा कि संसार में दो प्रकार के पदार्थ हैं, एक जड़ 
दूसरे चेतन। अतणव उन्होंने प्राकृति पुरुष का प्रथक्‌-प्रथक्‌ जानना 
मुक्ति का कारण बतलाया । कारण यह कि बैशेषिक में बतला चुके 
थे कि साधम्ये से सुख और बेधस्ये से दुःख्र की प्राप्ति होती हे, 
इसी कारण चतन जीवात्मा को चेतन और अचेतन का ज्ञान 
आवश्यक है, उन्होंने सिद्ध किया कि जितना जगत है, उसका 
उपादान कारण प्रकृति है, परन्तु प्रकृति जड़ और दुःख देनेवाली 
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है। अतएव उसके काये जगन्‌ से जितनी प्रार्थना की जावेगी, कुछ 
भो सुख की प्राप्ति नहीं हो सकती, इसलिय प्रकृति पुरुष का 
विबेक करनेवाला सांख्य-शात्र बतलाया और अच्छी प्रकार से 
अपने विषय को सिद्ध किया । 

पाठकवृन्द ! जब महात्मा कपिल इस प्रकार जड़ और चेतन 
की अलग-अलग बतलाकर, चले गये, तब महात्मा पातंजलि 
ऋषि आये और उन्होंने कहा कि संसार में जिस प्रकार दुःख, 
है, सब चित्त की वृत्तियों के विपेक्ष से अर्थात्‌ मन के विचारों के 
स्थिर न होने से उत्पन्न होते हैं और प्रकृति के पदार्थोंकी मन 
जानकर आगे चल देता है, जिससे चित्त-्रत्ति एकान्त नहीं होती 
ओर चित्त के एकान्त न होने से सुख की प्राप्ति नहीं होती। 
अत:णब उन्होंने कहा कि योग करके चित्त की वृत्तियों को रोकना 
चाहिय | क्योंकि संसार के समीप पदार्थों से चित्त की बृत्ति का 
अनुरोध नहीं हो सकता। अतः अनन्त परमेश्वर के साथ अथवा 
चेंतन्य जीव आत्मा का परमात्मा के साथ योग होना चाहिये, 
इसके लिये उन्होंने अंग नियत किये हैं । 


१--यम २--नियम ३---आसन ४--प्राणायाम ४--प्रत्याहार 
६--धारणा ७--ध्यान द--समाधि | 

इस प्रकार महात्मा पातंजलि ने अविद्या को दूर करके जड़ 
से प्रीति हटाकर चेतन्य परमात्मा से योग करा के सुख की प्राप्ति 
का निश्चय करा दिया । 

महाशय गण ! जब इस प्रकार महात्मा पातंजली योग से 
चित्त की वृत्तियों के रोकने की आज्ञा देकर चले गये तो महात्मा 
जैमिनिजी महाराज आये, उन्होंने कहा कि योग से चित्त के 
रोकने में जो बुरे कर्मों से संस्कार पेदा हुय अविद्या के संस्कार 
विष्नकारक होंगे, उनसे कभी भी मन की वृत्तियाँ रुक न सकेंगी, 
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अतएवं पहिले मन के मल रूपी दोष दूर करने के लिये शुभ 
नेमित्तिक कर्मों को करना चाहिये, जिस के चित्त में दोष का 
लेष न रहे और मन का प्रवाह जो दुष्कर्मों की तरफ़ लग 
रहा है, हटकर अच्छे कर्मों की तरफ लगजाबे, फिर उस मल 
दोष के दूर होने के बाद विक्षेप के दूर करने के साधन उपासना 
योग से काम चल जायगा, उन्होंने बत्रत दान इत्यादि बहुत से 
कमे मल दोष के दूर करने के लिये बतलाये और उनकी विधि 
अपने मांसा-शास्त्र में अच्छे प्रकार से प्रकाशित कर दी । 

प्रियपाठको ! जब महात्मा जैमिनिजी महाराज ने अपने को 
इस भाँति पर वर्णन कर दिया, तब महात्मा व्यासजी ने कहा कि 
प्रमाण का भी ज्ञान हो चुका और प्रमेय भी जान लिया और 
जड़ चैतन्य भर्थात्‌ प्रकृति पुरुष को भी प्रथक-प्रथक्‌ समझ लिया 
ओर योग करने का विचार भी ठीक है और योग में जो विध्न 
पड़ेगा उनके रोकने के लिये मीमांसा शाम््र के कम भी ज्ञात हो 
गये, परन्तु जिस चेतन के साथ योग करना है, अभी तक 
उसको तो नितानन्‍त जाना ही नहीं। श्रत: ब्रह्म के जानने की 
इच्छा करनी चाहिये, अतणव उन्होंने वेदान्त-शातत्र बनाया, जिसमें 
केवल ब्रह्म के यथार्थ रूप का ज्ञान हो जावे, उन्होंने उसको इस 
प्रकार आरम्भ किया । 

अथातो ब्रह्म जिज्ञासा । 

अथ--प्रमाण प्रमेय, प्रकृति पुरुष और धर्मादि के पश्चात्‌ 
ब्रह्म-ज्ञान की इच्छा करते हैं, जब उनसे प्रश्न हुआ कि ब्रह्म 
क्या है तो उन्होंने उत्तर दिया । 

जन्माधथस्य यतः । 

अथ--जिससे इस सृष्टि को स्थिति और उत्पत्ति और नाश 

दोता है, इस कारण सम्पूर्ण शास्त्र में त्रद्म-क्लान बतलाया है । 
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प्रिय पाठक ! आप कहेंगे कि इन शाल्रों के यह भाम किस 
अयोजन से हुए और तुम जो कहते हो कि शास्त्रों का यह प्रयोजन 
है इसमें कया प्रमाण है, इसका उत्तर यह है कि शास्त्रों के नाम 
यौगिक हैं और वह अपने-अपने विषय को अतिपादन करते हैं । 
(१ ) न्याय का लक्षण यह है:-- 

णेरथ परीक्षणम्‌ ( 
प्रमा न्यायः | 

अथ--जिसने प्रमाणों के द्वारा अथ अर्थात्‌ सुख दुःख के 
कारण की परीक्षा करना बतलाया हो, उसे न्याय कहते हैं। 
वेशेष्टिक जिसमें विशेष तौर पर साधम और बैधम को बतलाकर 
पदार्थों के यथाथ-क्षान को मुक्ति का सच्चा साधन वतलाया हो, 
जिसमें संख्या की गई हो उसे, सांख्य कहते हैं और योग के तो 
अथ चित्त-वृत्ति के रोकने और मिलने के हैं और मीमांसा में 
मन के दोषों को दूर करने के लिये कर्म काण्ड है। अब रहा 
वेदान्त इसका नाम इस प्रयोजन से रक्‍्खा है कि वेद नाम है 
ज्ञान का और अन्त नाम है सीमा का अर्थात्‌ ज्ञान की सीमा 
क्योंकि त्रह्मक्षान से बढ़कर और कोई ज्ञान नहीं, इस कारण 
त्रह्म-झ्ञाान बतलाने वाले शाश््र को वेदान्त कह्दा, दूसरे यजुर्बेंद 
के अन्त के अध्याय में वेदान्त का मूल है जिसे ईश उपनिषद्‌ 
कहते हैं शोष उसका व्याख्यान है, वह इंश उपनिषद्‌ वेद के 
धअन्त में है इस वास्ते भी वेदान्त कहा । 

पाठक वृन्द्‌ ! हमारे बहुत से मित्र यह समर रहे हैं कि 
सबसे पहला सांख्य-शास्र है। परन्तु यह कथन सर्वंथा अयुक्त 
है। क्योंकि सांख्य-दशन में न्याय और वैशेषिक का प्रयोग है । 
जैसा कि लेख है:-- 


' नवयमषद्‌ पदार्थ वादिनो वेशेषिकादिवत । 
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अथ--अविद्यावादी जो सांख्य-शास्त्र में पूर्व-पक्त करता है 
वह कहता है हम वेशेषिक की तरह छे: पदार्थों के मानने वाले 
न हों और यह भी कहा है कि सोलह और छ: पदार्थों के ज्ञान 
से मुक्ति नही होती। इसी प्रकार सांख्य-द्शेन में बहुत से ऐसे 
प्रमाण मिलते हैं। जिससे प्रत्यक्ष विदित हो जाता है कि सांख्य- 
शास्त्र न्याय और वेशेषिक के पश्चात्‌ बना सांख्य दर्शन के आरम्भ 
में रखने से क्रम में सबंथा भ्रम पढ़ जाता है। अनेक महाशय 
उन शास्त्रों को विरोधी जानते हैं ; परन्तु यह मिथ्या है बेद जो 
तत्व-ज्ञान का मुख पुस्तक है प्रत्येक शास्त्र उसका एक अंग है, 
जिस प्रकार प्रथम सीढ़ी के वाद दूसरी सीढ़ी तो ठोक मालूम 
होती है ; परन्तु तीसरी के बाद पहिली और दूसरी बिलकुल 
बढंग कहलाती हैं, योरोपियन ग्रन्थ रचयिताओं ने जिनको 
वास्तव में दशेनों की फिलासफी का यथाथ ज्ञान नहीं, उन्होंने 
सांख्य-दर्शन को प्रथम और कपिल को नास्तिक माना है। परन्तु 
कपिल नास्तिक है या नहीं इसका जवाब तो हम दूसरे स्थान 
पर देंगे ; परन्तु सांख्य तीसरा शासत्र है, इसके लिये हम विज्ञान 
भिज्षुका भाष्य जो सांख्य-दर्शन पर है, प्रमाण में देते हैं। देखो 
भूमिका सांख्य भाष्य प्रछठ २ 


तत्रश्रुतिभ्यः अ्रतेप॒ुपुरुपाथतद्ध॑तुज्ञातद्धि पयात्मस्वरूपादि- 
पृश्रत्यविरोधिनीरूपपत्ती पडध्यायीरूपेण विवेकशास्त्रेणकपि- 
लमूचिभगवानुपदिदेश । नलुन्यायवेशेषिकाम्यामप्येतेष्वथेपु- 
न्याय: प्रदर्शित इति ताभ्यामस्यगताथ त्वंसगुणनिग णत्वादि 
विरुद्धरूपरात्मसाधक तयातथुक्रिमिरिति । मेबम्‌ व्यावहारिक 
पारमाधिक रूपविषयभेदन गताथत्वविरोधयोर भांवात । 
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अर्थ--श्रति में जो मनुष्य जीवन का उद्देश्य तीन भ्रकार के 
दुःखों की निध्वत्ति बतलाई है और उसका कारण आत्मा का 
यथाथ ज्ञान बतलाया है, उसके लिये महात्मा कपिल ने छः 
अध्याय रूप वेदानुकूल युक्षियों की एकत्रता अपने शाख्रों में 
लिखी | अग्र वादी शंक्रा करता है कि यह युक्ति से तत्व-ज्ञान 
न्याय व वैशेषिक में कहा गया है । इस कारण यह उसमे आ चुका 
है। यदि किसी भाग में यह उनसे विरूद्न है तो युक्तियों के 
आपस सें विरूद्ध होने से दोनों का ही प्रमाण कठिन होगा। 
विज्ञान भिक्ठु उत्तर देता है कि ऐसा मत कहो कारण यह कि 
व्यवहारिक और पारसार्थिक रूप विपय का भेद है। अतणव न 
तो सांख्य का विषय न्‍याय और बैरोपिक मे आ गया है और 
न उनका विरोध ही है । 

प्रिय पाठक ! आपने सममक लिया होगा कि विज्ञानुभिन्षु 
जिसने कई दर्शनों का टीका किया है और वत्तमान काल के 
पंडित उसको प्रामाणिक मानते है। बह भी इस पक्ष की पुष्टि 
करता है कि न्याय वेशपिक प्रथम के हैं, जैसा कि सांख्य-दर्शन के 
मूल में न्याय वेशेषिक का कथन किया गया है और टीकाकार 
विज्ञानभिक्तु भी उनऊो सांख्य से प्रथम का मानता है, फिर कुछ 
महाशयों का कथन कि जो दशंनों के मत से अनभिज्ञ है, किस 
प्रकार प्रामाणिक हो सकता है । 

बहुधा लोग यह कहते हैं कि यह सांख्य-दर्शन कपिल का 
बनाया हुआ। नहीं प्रत्युत तमाम सांख्य सत्र जो कि कपिल जी ने 
केवल तत्व की व्याख्या के निमित्त बनाये हुये है ; परन्तु उनका 
कहना किसी प्रकार से ठीक नहीं हो सकता ; क्योंकि इसी सांख्य 
के सूत्रो को पेड कैरके बहुत से लोगों ने सांख्य को नास्तिक वा 
अनीश्वर वादी. सिद्ध करने का यह्न किया है, अगर यद्द सूत्र न 
दृ० श्रं० सं० जे तरक 4 
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हो तो कपिलजी को कोई नास्तिक कह ही नहीं सकता था, केवल 
इन सूत्रों में इस सूत्र को देख कर लोगों को भ्रम होगया । 
ईश्वरापिद्ध : ! 

अथ--इश्वर की सिद्धि नहीं होती ; क्योंकि ईश्वर में प्रत्यक्ष 
प्रमाण तो हो ही नहीं सकता ; क्योंकि वह इन्द्रियों का विपय 
नहीं और प्रत्यक्ष इन्द्रिय जन्म होता है, जिसका तीन काल 
प्रत्यज्ञषन हो उसका अनुमान भी हो नहीं सकता ; क्योंकि अनु- 
मान ज्ञान व्याप्ति यानी सम्बन्ध से होता है और जिसका तीन 
काल सें शत्यक्ष नहीं उसकी व्याप्ति हो ही नहीं सकती, रहा शब्द 
सो वह आप्त के होने से प्रमाण होता है और आप्त कहते हैं जो 
धर्म से धर्मों का ज्ञान प्राप्त कर के उपदेश करे ईश्वर के परोक्ष न 
होने से उसके धम का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता । अतणएव ईश्वर में 
कोई प्रमाण नहीं और प्रमाण के न होने से उप्की सिद्धि सांख्य 
के माने हुये प्रमाणों से नहीं हो सकती । 

प्रिय पाठकों ! अब आप समम गये होंगे कि दर्शनों का 
यह क्रम है, गौतम का न्याय दर्शन १--कणाद का वैशेषिक 
दशेन २--कपिल का सांख्य दशेन ३--पातंजलि का योग दर्शन 
४--जैमिनी का भीमांसा दर्शन ४--ब्यास-का वेदान्त दर्शन 
£--यह सिद्धान्त तो आज तकके विद्वानों का चला आया है। 





! ० पक च्छ््‌ 
नियोग ओर उसके दुश्मन 

संसार की विचित्र गति है। ऋषियों की संतान कहलाने- 
वाले लोग ऋषियों के सिद्धान्तों को तिलावजलि देकर मनगढ़ंत 
बातों के द्वारा अपने मनको चलाना चाहते हैँं। यद्यपि मुसलमान 
और ईसाई लोग इन सिद्धान्तों को न सममते हुए इनके विरोधी 
थे ; परूतु आज कल अपने आपको व्यास और वशिष्ठ की 
सन्‍्तान कहलानेवाले आराह्मण और परिडत नामघारी आयेसमाज 
से सामना करने के लिये और किसी अच्छी युक्ति के पास न 
होने से इस सिद्धान्त को अन्यथा वर्णन करके अज्ञ और भोले- 
भाले वैश्यों क्षत्रियों श्रादि को वैदिक धम से घृणा उत्पन्न कराने 
का प्रयन्ष करते हैं। इसलिये आवश्यकता श्रतीत होती है कि 
श्राज हम इस बात पर बिचार करें कि वस्तुतः नियोग क्या है ? 
ओर उसके शत्रु कौन हैं। जिन लोगों ने वेदिक सिद्धान्तों का 
अन्बेषण किया है वे कर्मों को तीन भागों में विभक्त करते हैं । 
प्रथम “धर्म! उन कर्मों का नाम है जिनके करने से पुण्य और 
न करने में पाप द्ोता है। दूसरे “अधमे” जिनके करने में पाप 
और न करने में पुण्य होता है। तीसरे “आपद्धम” जिनके करने 
में न पुए्य और न पाप होता है। जेसे सन्ध्या, अग्निहोत्र आदि 
पदच यहीं का करना धर्म है और मद्य मांसादि का सेवन तथा 
चोरी जारी की प्रकृति का होना अधमम है तथा व्याधि चिकित्सा 
प्राण रज्षार्थ युद्ध अथवा नियोग इत्यादि आपद्ध्म है--बहुत से 
लोगों को यह धोखा दिया जाता है कि आयेसमाज १० पति 
करने की आज्ञा देता है और इसी प्रकार की और भी बरतें कहटते 
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हैं-परन्तु जो आदमी सत्याथ प्रकाश को बिचार की दृष्टि से 
देखता है उसको रपष्ट ज्ञात होता है कि स्वामी दयानन्द ने जो 
लिखा है वह सही लिखा है कि जिसका खण्डन कोई निष्पक्ष 
व्यक्ति नहीं कर सकता। (देखो सत्याथ प्रकाश प्र'्ठ ११२ 
और ११३ ) 

प्रश्न -जब बंशच्छेदन हो जावे तब भी उसका कुल नष्ट हो 
जावेगा और स्त्री पुरुष व्यभिचार आदि में प्रवृत्त होकर गरभ- 
पातनादि बहुत दुष्ट कम करेंगे इसलिये पवित्र विवाह होना 
अच्छा हैं। इस पर स्वामी द्यानन्दजी जवाब देते हैं-- 

उत्तर--नहीं नहीं जो स्त्री, पुरुष ब्रह्मचय में स्थित रहना 
चाहें तो कोई भी उपद्रव न होगा और जो कुल की परम्परा 
रखने के लिये किसी अपनी स्वजाति का लड़का गोद लेंगे, उससे 
कुल चलेगा और व्यभिचार भी न होगा और जो त्रह्मचय न रख 
सकें तो नियोग करके सन्तानोत्पत्ति कर लें। महाशयो ! इस 
लेख की विद्यमानता में सनातन धमे सभा के परिशतों का स्वामी 
४". सरस्वतीजी पर दोष लगाना कया उनकी कलुषित 
इरद्यता का नहीं सिद्ध करता, क्योकि स्वामी दयानन्द उस दशा 
में नियोग की आज्ञा देते हैं जो त्रह्मचर्य से त्री पुरुष रह सकते 
हैं उनके वास्ते नियोग करने की इजाज़त नहीं और जो त्रह्मचय 
से नही रह सकते उनके वास्ते आवश्यक रीति पर दो कामों में 
से एक करना पड़ेगा चाहे वह नियोग करे अथवा व्यभिचार 
परन्तु व्यभिचार में ये दोप आते हैं प्रथम तो व्यभिचारी किसी 
बरण का ध्यान नहीं रखते जिससे यदि सैंन्तान उत्पन्न होगी तो 
वर्णमंकर दूसरे व्यभिचार छिपकर किया» जाता है, उससे जब 
सन्‍्तानोत्पत्ति का समय होगा तो लज्ञा से ली वा उसके कुल 
के लोग गर्भपात करा देंगे, जिससे एक मनुष्य का प्राण जाने के 
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अतिरिक्त राजद्रड भी भोगना पड़ेगा, इसलिये नियोग व्यभिचार 
से उत्पन्न होनेवाले वर्शंसंकर, गर्भपात तथा राजदण्ड के रोगों 
की चिकित्सा है । इसलिए जो नियोग का खरडन करता है वह 
बस्तुतः देश में व्यभिचार फेलाकर वर्णसंकरों की सहायता और 
गर्भपात का प्रचार करना चाहता है। अतः प्रत्येक मनुष्य अपने 
समुदाय को बढ़ाना चाहता है इसाई, ईसाई मत को फेलाना 
चाहते हैं और मुसलमान इसलाम को फेलाने में अपना व्यय 
करते हैं। सन्‍्यासी अपने समुदाय की उन्नति चाहते हैं. निदान 
संसार के इस नियम के अनुसार मालूम होता है कि नियोग 
के शत्रु या तो वर्ण संकर हैं अथवा व्यभिचारी और गर्भपात के 
अभ्यासी हैं और लोगों को इस काय से दूर करके अपने समुदाय 
की उन्नति चाहते हैं। यदि कोई कहे कि हम पुनर्विवाह से काम 
ले लेंगे जैसा कि प्रश्न कर्ता का मत है तो धर्म सभा पुनर्विवाह 
के भी विरुद्ध हे इसलिये उसे ठो इस उत्तर से कोई लाभ नहीं 
हो सका | इस पर परिडत ज्वालाप्रसाद जी ने एक और आक्तेप 
किया है कि खामी दयानन्द जी ने दस पति करने की ओभज्ञा 
दी है--यद्यपि स्वामी दयानन्द जी ने १० पति करने की 

नहीं दी ग्रत्युत नियोग करने की सीमा बतलाई है। यदि हम 
ज्रह्माचये कायम न रख सकने से नियोग भी करें तो १० से आगे 
न बढ़ें | जैसे बेद मन्त्र ने १० पुत्र उत्पन्न करने का उपदेश किया 
है। क्‍या वेद का इससे यह अभिप्राय है कि प्रत्येक मनुष्य के 
लिये १० सन्‍्तान उत्पन्न करना आवश्यक है। नहीं नहीं उसका 
मतलब यह है कि २४ वष जो गृहस्थाश्रम की सीमा है, उसमें से 
१० से अधिक सन्‍्तान उत्पन्न न करे; क्‍योंकि उस दशा में संतान 
निबल हो जावेगी। यदि कोई आदमी समस्त जीवन पयन्त जहा 
चारी रहे तो वेद उसे पापी नहीं बतलाता । यदि १० संतान उत्पन्न 
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करना आवश्यक द्वो तो भीष्म इत्यादि महात्मा, जिन्होंने विवाह 
नहीं किया, पापी होते परन्तु वेद का अर्थ यह है कि यदि श्रह्ष- 
चारी जीवन पयन्त न रह सके तो करे; परन्तु अधिक सन्तान 
उत्पन्न न करे । यदि विवाद्दित पति मर जावे वा स्त्री मर जाबे 
तो व्यभिचार न करे प्रत्युत नियोग करे परन्तु नियोग की दशा 
में भी १० से अधिक न करे। शोक ! जो लोग विधि वाक्य 
आदि को भी न जान सकें वे महोपदेशक कहलायें । महात्माओं 
ने तो पहिले ही कह दिया था कि जिस देश में जो लोग 
पूजा करने लायक नहीं हों पूजे जाबें और जो पूजा करने 
योग्य हैं उनकी पूजा न हो वे उस देश में दारिद्रय और 
विप्रह आदि उत्पन्न होकर दुःख दिया करते हैं। ऐसे महो- 
पदेशक के उपदेश और पूजा का फल है कि वेदिक धर्म को 
माननेवाली हिन्दू जाति आज मृतकों में परिगणित होती है। 
६ करोड़ हिन्दू मुसलमान हो चुके। ३० लाख हिन्दू ईसाई 
हो चुके। व्यभिचारी छली कपटो और नास्तिकों की तो कोई 
संख्या ही नहीं। जगदीश्वर ! तू इस देश के वासियों को बुद्धि 
दे जो अपने पूज्य और अपृज्य में भेद कर सकें । ( आक्षेप ) 
स्वामी दयानन्द ने सत्याथ+काश के ११६ वें पृष्ठ पर लिखा है-- 
“हे विधवे तू इस मरे हुए पति की आशा छोड़ के शेष पुरुषों 
में से जोते हुए पति को प्राप्त हो” क्या इससे बढ़कर कोई निरृष्ट 
शिक्षा हो सकती है । 

उत्तर--पदि वही नियोग का अधिकार बतलानेवाला पहिला 
वाक्य जिसको स्वा० दयानन्द प्रष्ठ ११२, ११३ में बतला चुके हे 
इससे मिलाकर पढ़ा जावे तो मालूम हो कि ये शिक्षा खराब है 
या अच्छी--इस वाक्य को इस प्रकार पढ़ो--“हे विधवा स्त्री यदि 
तू ब्रद्माचय से रहकर अपने कुल के किसी लड़के को गोद लेकर 
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काम चला सके तो बेहतर बरना उस मरे हुए पति की आशा 
छोड़कर अपने कुल के शेप अधिकारी पुरुषों में से जीते हुए पति 
को प्राप्त हो । 

प्रशन--क्या इस दशा में यह शिक्षा ऐश समय में जब कि 
सामने पति मरा पड़ा हो बुरी नहीं मालूम होंगी ! क्योंकि पति 
शोक करनेवाली ज्रो को ऐपे शब्रों का कहना बहुत ही बुरा 
मालूम होता है। . - 

उत्तर--नित्य प्रति देखने से मालूम होता है कि बहुत-सी 
स्रियाँ तो पति से प्रेम रखती हैं और बहुत से स्थानों में मनो- 
मालिन्य होता है, अब जो स्त्री पति से प्रेम रखती है उसको तो 
दुःख होगा और वह पहले शब्दों को ग्रहण नहीं कर सकती है 
परन्तु जो स्री पति से असन्तुष्ट रहती थी सम्भव है वह पति के 
मरने से व्यभिचारिणी हो जावे । इसलिये इस व्यभिचार को दूर 
करने के बास्ते उसी समय उपदेश की आवश्यकता है अन्यथा 
सम्भव है कि जब तक आप शोक आदि से प्रथक्‌ होने के समय 
तक निश्चित होकर के उसे उपदेश करें, उससे पहले वह व्यमि- 
चारिणी हो जावे जिससे नियोग का अ्रथ ही नष्ट हो जावे । 

प्रश--क्या पति के जीवन में नियोग करना उचित हो सकता 
है, यह बहुत ही लज्जा की बात है । 

उत्तर--चाहे पति मर गया हो वा जीवित हो--जिस दशा में 
व्यभिचार का भय हो उसी दशा में नियोग की आज्ञा है ; क्योंकि 
नियोग ही उप्त व्याधि की औपधि है। जिस दशा में उस रोग के 
उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसो दशा में नियोग की आज्ञा 
है; क्योंकि जो जिस व्याधि को औपधि है, जिस दशा में उस 
शोेग के उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसी दशा में वह औषधि 
देनी चाहिये | 
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प्रश्न--स्वामी दयानन्दजी ने सत्याथप्रकाश के प्ू० १९० और 
१२१ में लिखा है कि गर्भवती ख्ली से १ वर्ष समागम न करने के 
समय में पुरुष से वा दोघ रोगी पुरुष की स्त्री से न रहा जावे तो 
किसी से नियोग करले क्या गर्भवती सत्रीको नियोग कराओगे ? 
ये कैसी आज्ञा है ? 


उत्तर--शोक ! यदि आप इस वाक्य का अथ सममले, तो 
ऐसा छुव्र आक्षेप न करते--यथा एक पुरुष की स्त्री गर्भवती है--- 
उस पुरुष से एक वष तक त्रह्मचारी न रहा जाबे तो अब या तो 
वह नियोग करे या व्यभिचार करे। वब्यभिचार से फिर वही दोप 
उत्पन्न होंगे जिनका वर्णन पहले आ चुका है इसलिये वह पुरुप 
नियोग करले न कि गर्भवती स्री और पुरुष के दीघ-रोग होने में 
स्त्री सेन रहा जावे तो वह व्यभिचार करे प्रत्युत नियोग करले 
यदि सत्याथे प्रकाश के इससे अगले शब्द ही पढ़ दिय जायें जिन 
के पढ़ने से पब्लिक तो श्रम में डालने के लिय ज्वालाप्रसादजी 
मिश्र ने गेक दिया था तो खर्गीय दयानन्द की सचाई प्रकट होकर 
पं० ज्वालाप्रसाद के मिथ्यात्व की कलई खुल जाबे। स्वरामीजी 
कहते हैं कि वेश्यागमन और व्यभिचार कभी न करे। यह 
शब्द स्पष्ट बतला रहे हैं कि जब स्त्री गर्भवती होन की दशा 
में पुरुष से रहा न जाय तो वह वेश्यागमन न करे प्रत्युत 
नियोग करनले ऐसे ही पुरुष के दीघरोग होने को दशा में स्त्री से 
न रहा जावे तो छिप कर व्यभिचार न करे प्रत्युत नियोग करले 
इस प्रकार के स्पष्ट शब्दों की विद्यमानता में ज्वालाप्रसादजी 
का स्वामी दयानन्द सरस्वती पर दोप लगाना उनके स्वाथ का 
पता दे रहा है । 

प्रश्न--पाराशरस्ट्ृति में लिखा है कि कलियुग में ४ बातों का 
निषेध दै--एक घोड़े को मार कर हवन करना, दूसरे गौ को मार 
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कर हवन करना, तीसरे संन्यास, चौथे मांस के पिण्ड देना और 
पॉचवें देवर से सन्तान उत्पन्न करना | 

उत्तर--इस तुम्हारे प्रमाण से तुमको तो मालूम हो गया कि 
सतयुग, ढवापर और त्रेतायुग में नियोग विहित था केवल कलियुग 
में उसका निपेध है अ्थान्‌ नियोग करनेवाले सत्ययुगी घम को 
मानते हैं और नियोश न करनेवाले कलियुगी धर्म को परन्तु क्या 
ये अद्भुत बात नहीं कि जिसका नाम सत्ययुग रकक्‍्खा जावे उसमें 
गौ मार कर हवन किया जाबे जिसको कि वेदों ने अध्न्या अर्थात्‌ 
न मारने योग्य लिखा है क्‍या कोई बुद्धिमान्‌ स्व्रीकार करेगा कि 
सत्ययुग, त्रेतायुग और द्वापर में वद के विरूद्ध करना धर्म सममता 
जाता हो और कलियुग में उसका निषेध हो, इस झ्झोक से स्पष्ट 
रीति पर प्रकट होता है कि ये उस समय में बना हे कि जब वाम- 
मार्ग के कारण यज्ञों में हिंसा का प्रचार जारी हो चुका था और 
मृतक पितरों के माननेवाले उत्पन्न हो चुके थे तथा मांस के पिण्ड 
देने का प्रचार हो चुका था ; परन्तु इससे भी टपकता है कि इस 
आोक का आज तक विद्वानों ने प्रमाण नहीं माना | यह तो विचार 
नहीं है। सकता कि इस शोक के बनने के पश्चात्‌ पाराशरी पढ़ने 
पर विद्वानों ने इसे न देखा हो ; परन्तु इस झ्ओोक में संन्यास को 
भी कलियुग में निषेध किया है; परन्तु कलियुग में संन्‍्यासियों के 
बड़े-बड़े आचाय हुए हैं जहाँ संन्यासियों के १९ आचाये बतलाये 
गये हैं उनमें शुकदेव, गौड़पादाचायं, गुरुगोविन्दाचाय और 
शह्डराचार्य तो इस श्छोक के बनने के पश्चात्‌ संन्यासी हुए है ; 
क्योंकि पाराशरजी, व्यासजी के पिता थे और शुकदेवजी व्यासजी 
के पुत्र जिससे स्पष्ट बिदित होता है कि या तो इन लोगों के 
पश्चात्‌ यह शोक बनाया गया है या इन लोगों ने इस स्कोक को 
प्रमाण ही नहीं माना । शोक को प्रमाण मान कर कोई कलियुग 
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में संन्यासी हो ही नहीं सकता ; परन्तु काशी में स्वामी विशुद्धा- 
नन्‍द सरस्वती--स्वामी भास्करानन्द्‌ सरस्वती स्वामी नारायण 
आश्रम--और शझ्बलुराचाय आदि के नाम पसिद्ध हैं--एक शह्भरा- 
चाय शरदामठ के इस पीलीभीत में ही चक्कर लगा गये क्‍या ये 
सारे संन्‍्यासी आचाय॑ मूखे हैं, जो कलियुग में संन्यास ले रहे हैं 
कदापि नहीं । ये विद्वान लोग शछझोक के आशय से अभिज्ञ हैं और 
उसे सबसे अधिक प्रतिष्ठा नहीं देते ; क्‍योंकि वह जानते हैं कि 
पाराशरजी के नाम से यह शोक बनाया गया है; उन्होंने खुद 
नियोग किया है सत्पुत्न व्यासजी ने चित्रांगर और चित्रवीय की 
स्त्री अम्बा और अम्बालिका से नियोग करके ध्रृतराष्ट्र और पाण्डु 
को उत्पन्न किया और दासी के साथ नियोग करने से बिदुरजो 
पेंद्ा हुए । अजुन आदि पाण्डव भो इसो नियोग से उत्पन्न हुए । 
नियोग से उत्पन्न हुई सन्‍्तान संकर कहलावें यह ठीक नहीं | 
उनका ऐसा मानना भूल है। क्योंकि यदि नियोग की उत्पन्न हुई 
सन्‍्तान संकरों में परिगणित होती तो किस प्रकार महात्मा कृष्ण 
जो कि सनातन धर्मियों के विचार में इश्वर के अवतार और यादव 
क्षत्रिय थे अपनी बहन का विवाह अजुन से होना स्वीकार करते ९ 
कोई भी पुरुष वशिप्ठ और व्यास के कुल का शुद्ध नहीं हो सकता 
यदि नियोग अनुचित हो । जो लोग कहते हैं कि द्विजों में नियोग 
की आज्ञा नहीं व दूसरे शब्दों में यह सिद्ध कर रहे हैं कि व्यास, 
वशिए्ठ आदि द्विज न थे। बलिहारी ऐसी समझ की । पं० ज्वाला- 
प्रसादजी ने नियोग की हेंसी उड़ाने के लिय उस नियोग के सम्बन्ध 
में जो पति के परदेश जाने की दशा में बतलाया है यह कह्दा था 
कि यदि नियुक्त पति से स्री गर्भवती हो जाबे और असल पति 
आ जाबे तो अवश्य दोनों में कगड़ा दोगा कि ये लड़का हमारा है 
गोया लट्टों तक नौभत आ जायगी। पं० जी ने कदाचित नियोग 
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करनेवालों को महामर्डल का उपदेश समभ लिया होगा कि वह 
दक्षिणा के स्रयाल से था, एक दूसरे को प्रतिष्ठा के विचार से 
लट्ठमलट्टा करते हैं। रजिस्टडे महामण्डल का झगड़ा बंगबासी-- 
भारतमित्र, वेंकटेश्वर के पढ़नेबालों से छिपा नहीं है; परन्तु पं० 
जी साहब इस श्रकार का लट्ठमलट्ठा व्यभिचार बतलाते हैं. और 
नियोग करनेवाले जो विवशता की दशा में धर्म छोड़ना नहीं 
चाहते वह लड़ाई नहीं किया करते--इसका प्रमाण आप अपनी 
द्रौपदी के £ पति होने से ही देख लीजिये क्या कभी लड़ाई हुई-- 
कभी नहीं । महाशय ! नियोग आपद्धम है जिसको व्यास, वशि9 
और श्रजुन जेसे महात्माओं ने किया है, जो सत्ययुग, त्रेता और 
द्वापर में अधिकार के अनुसार होता था। इसके विरुद्ध वे कोग 
हैं जो वेश्यागमन को पाप नहीं समझते। जो गर्भ-पात को बुरा 
नहीं समभते जो वर्ण संकरों की संख्या बढ़ाना चाहते हैं और 
अधरम के यहाँ तक व्यसनी हो गये हैं कि आप बुड्ढे होने पर भो 
१० से अधिक विवाह करते जावें। विचारी-ख्त्रियों को शूद्र 
बतलाकर उन पर अत्याचार करना उचित सममभते हैं। ऋषि दया- 
नन्‍द धम का आचाय॑ था, उसका प्रमाण इस बात से मिल जाता 
है कि एक ओर ४२ करोड़ ईसाई, एक ओर ४२ करोड़ बौद्ध, 
एक ओर २० करोड़ मुसलमान और एक ओर २० करोड़ हिन्दू 
यहूदी इत्यादि, सारांश यह कि डेढ़ अरब आदमी था दूसरी 
ओर बाल ब्रह्मचारी परोपकारी स्वामी दयानन्द सरस्वती जिसने 
तमाम दुनिया को दिखला दिया कि वैदिक धमे के माननेवाले 
ब्रह्मचारियों में ये शक्ति हो सकती है कि वे इंश्वर का भरोसा लेकर 
सब संसार का सामना कर सकते हैं इतना ही नहीं ; किन्तु सब 
जगत्‌ को परास्त कर सकते हैँ--आप बज्रह्मचय से शून्य समुदाय 
में सम्मिलित हैं--आप लोग दक्षिणा के वास्ते आपस में मगड़ 
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सकते हैं | इस दशा में आप ऋषि दयानन्द का मुक़ाबिला तो 
एक ओर किसी ऐसे आयसमाजी उपदेशक का भी सामना नहीं 
कर सकते जो ऋषि दयानन्द के मोटे-मोटे सिद्धान्तों की समझ 
चुका हो । हम इस ट्रेक्ट के द्वारा आप को चेलेज्ज देते हें कि आप 
गुरुकुल बदायूँ के विद्यार्थियों से लेख द्वारा संस्क्रत में शाब्बरार् 
करें आपकी समस्त योग्यता का प्रमाण तो गुहावर के शाखाथ में 
मिल गया था, जहाँ आपने कहा था कि आपने मुझे न्याय दर्शन 
के मंभट में डाल दिया--हम सनातन' धरम के मंत्री और प्रधान 
महाशयों को सूचना देते हैं कि यदि वे वस्तुतः अपने धमं को सच्चा 
समभते है, तो पं० भीमसेनजी और ज्वालाप्रसाद मिश्र को 
बुला कर उनका आय समाज के परण्डितों से शास्राथ कराकर 
निर्णय करें। यदि ज्वालाप्रसाद आदि का पक्ष सथा हो तो 
उसको स्वीकार करें अन्यथा वेदिक धर्म की शरण में आवदें-- 
पौराणिक धर्म का सच्चा सिद्ध हाना असम्भव है कारण नीच 
लिखे हैं :-- 

( १ ) जिस धर्म में विष्णु भगवान पर जालन्धर देत्य की 
स्त्री वुन्दा का पातिब्रत धम नष्ट कराने के वास्ते धोखे से उयभिचार 
करने का दोष लगाया गया हो और बृन्दां के श्राप से विष्णु का 
पत्थर हो जाना और विष्णु के श्राप से बृन्द्रा का बृक्ष हो जाना 
लिखा हो, उसको कौन सत्य सिद्ध कर सकता है। देखो पद्म पुराण 
या तुलसी शालिग्राम की कथा । 

(२ ) जिस धरम में विष्णु का शिर कट जाना लिखा हो, 
क्या उसे कोई सत्य सिद्ध कर सकता है। ( देखो देवी भागवत 
हयग्रीव अवतार की कथा । ) 

(३ ) जिस धम में बकरे को काट कर बलिदान करना लिखा 
हो उसे केसे कोई सत्य सिद्ध करेगा ? यह लीला तो ज्वालामुखी, 
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काँगढड़ा, विन्ध्याचल, काशी, कलकत्ते के काली के मन्दिरों का 
देखने से स्पष्ट सिद्ध है । 

(४ ) जिस धरम में चक्राह्लित अर्थात्‌ रामानुजी लोगों के 
साथ रहने से ही त्रह्म-हत्या का पाप होता है, उसे सच्चा सिद्ध 
करना असम्भव है । 

(४ ) जिस धर्म में ४ पतिवाली द्रोपदी हो, नियोग से ५ 
सन्‍्तान उत्पन्न करनेवाली कुन्ती हो, तारा जिसने नियोग या 
पुनर्विवाह किया। मंदोदरि, अहिल्या इत्यादि कन्याएँ कहलावें, वह 
धर्म किस प्रकार सच हो सकता है ? यद्यपि हम नहीं चाहते कि 
पुराणों की पोल खोलकर मत हिन्दू धर्म को और भी गिराने का 
प्रयत्न करें ; परन्तु केवल इसलिये लिखा है कि जिससे समभदार 
हिन्दुओं को मालूम हो जाय कि जिस का नाम लोगों ने सनातन 
धर्म रक्खा है, वह वास्तव में पौराणिक धर्म है, जिसके कारण 
हिन्दू जाति इस मृतक दशा को पहुँची, उससे हानि के अतिरिक्त 
लाभ कुछ नहीं इसलिये वे अपनी सन्‍्तान को वैदिक धर्म की 
शिक्षा दिलाने का प्रयत्न करें। 





सतक श्राद 


श्राद्ध शब्द का अर्थ श्रद्धा अथ,न्‌ मन में प्रतिष्ठा रखकर काम 
करना है। और जो मन में ऋषियों की प्रतिष्ठा को स्थिर करके 
कहा जाता है वह “ऋषिश्राद/ कहलाता है और जो पित्तरों के 
वास्ते किया जाता है, वह पिठ॒श्राद्ध कहलाता है। मनुष्य के श्रति- 
दिन के कत्तेव्य जो पंच महायज्ञ कहलाएे हैं उन में पित श्राद्ध 
मौजूद है मानों ये कर्म नित्य कमे में सम्मिलित हैं, जिसका करना 
प्रत्येक मनुष्य के लिये आवश्यक है ; परन्तु आजकल श्राद्ध के 
विषय सें एक और भरगड़ा प्रारम्भ हो गया है, वह यह है कि 
श्राद्ध जीते पितरों का हो या मृतकों का । पौराणिक लोग तो जीते 
पितरों की जगह मृतकों का श्राद्ध कराते हैं और आय्य लोग 
जीवित पितरों का श्राद्ध करना बतलाते हैं। श्राद्ध कम तो आर्य 
और पौराशिक दोनों मानते हैं; परन्तु पौराशिक लोग अःश्विन 
मास के पहले पक्ष के १४ दिनों में श्राद्ध करना विशेषत: आवश्यक 
धर्म मानते हें अर जिस दिन कोई मरा हो उस दिन ही उसका 
श्राद्ध करना आवश्यक है। अब इस विषय का निर्खय करना कि 
श्राद्ध मतकों का हो या जीवितों का विवादास्पद है; परन्तु इतनी 
बात में दोनों पक्तों की समानता है कि श्राद्ध पितरों का द्वोता है । 
जीवितों का पितर होना तो दोनों पक्त मानते हैं ; परन्तु मृतकों के 
पितर होने में आय-समाज आज्षेप करता है। धर्म सभा और 
पं० भीमसेन जी जो सतकों के श्राद्ध को वेदोक़ कम मानते हैं 
उनका कत्तंव्य है कि वह पहले मृतकों में पितृत्व धर्म को सिद्ध 
करें और ये भी सिद्ध करें कि सतकों में पितृत्व धर्म कब तक 
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रहता है। पं० भोमपेनज्जी का यह लिखना कि श्राद्ध एक कर्म का 
नाम है उसके आगे झ्रूर्त और जीवित शब्द लगाना ठीक नहीं-- 
ऐसाही है जेसा कि कोई मूर्ति पूजक कहे कि उपासना या पूजा 
एक कमे का नाम है उसमें जड़ चेतन का झगड़ा लगाना ठीक 
नहीं । अथवा शब्द प्रमाण को मानना आस्तिकता है, उसमें नये 
या पुराने अथवा सत्य और असत्य का झगड़ा लगाना ठीक 
नहीं । सो उनकी निश्नलता है ; क्योंकि आप अच्छी तरद जानते 
हैं कि आपके माने हुए धमंशासत्रकार मनु ने लिखा हैं कि 
“यतम्केणानुसंधनेस धर्म बेइनेतर:” ऋषियों का बतज्ञाया हुआ 
ओर वेदशाखानुकूल तक से अनुसन्धान जो किया जाता है वही 
धर्म कहजाता है। जबकि मनुजी धर्म में तक का प्रवेश मानते 
हैं, तो आपका यह्‌ लिखना कि श्राद्ध में म्रतकक और जीविन का 
शब्द लग,.ना ठीक नदीं--यह ठीक नहीं है। क्या यह विचार 
करना कि पितठष्त्वधर्म मृतकों में रहता है वा जीवितों में तक॑ से 
बाहर है। तक को तो वैदिक विषयों में भी प्रविष्ट किया ही जाता 


है-जेसा कि लिखा है-- 


श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्यों मन्‍्तव्यश्वोपपत्तिमिः । 
हि (5 
मत्ता च सतत ध्येय एते दशनहेतवः ॥ 


अथ--अ्रति अर्थात्‌ वेद के वाक्यों से सुनो और उस का 
युक्षियों से अन्वेषण कथे एवं जब अच्छी तरह अन्वेषण हो जावे 
उसे प्रयोग में लाओ यही फल प्राप्त होने के हेतु हैं। वेदिकधर्म के 
समस्त आचायाँ ने धरम में बुद्धि का प्रवेश स्वीकार किया है-- 
अब आप निबंल विचारों को फेज्ञाने के लिये धम्मं को तक से 
प्रथक्‌ करना चाहते हैं जहाँ महात्मा मनु ने घमम के लिये प्रमाण 
नियत फिये हैं, वहाँ लिस्म है 
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श्रुतिः स्वृतिः सदाचारः स्वस्थ च प्रियमात्मनः । 
एत्तचतुर्विधं प्राहुः साक्षाद्धमेस्य लक्षणम्‌ ॥ 


अथ--श्रुति अर्थात्‌ बंद, स्मृति अर्थात्‌ ऋषियों की पुस्तक 
सदाचार अर्थात्‌ धर्मात्मा पुरुषों का आचार और आत्मा अर्थात्‌ 
बुद्धि के अनुसार होना--ये चार प्रकार का साज्षात्‌ धरम कहलाता 
है अगर न्यायद्शन को देखा जाबे तो वहाँ भी शब्द प्रमाण की 
प्रशंसा से ऐसा ही मिलता है, जिसने धम को साज्ञान्‌ करके उपदेश 
किया हो । ( देखो न्याय दर्शन प्रथमाध्याय का सूत्र और उसका 
वात्य्यायनभाष्य ) 


आप्रोपदेशः शब्दः । 
आप्तस्तु साक्षात्कृतधमत्यादि ॥ 
अथ--आप्त आदि से कहते हैं कि जिसने गुण और गुणी 
के सम्बन्ध को प्रत्यक्ष कर लिया अर्थात्‌ ठोक रीति पर जान लिया 
जैसे देखी हुई बातों को कोई मनुष्य उपदेश करे। अर्थ को प्रत्यक्ष 


करना ही आप्ति कहलाती है, जिसको यह प्राप्त कहलाता है, अब 
उस शब्द को विभक्त करते हैं-. 


सद्द्विविधो रृष्टाउ्द्ट्टाथेत्वात्‌ | इत्यादि । 


अर्थात्‌ वह शब्द दो प्रकार का हैं, जिसका अथ यहाँ दृष्टि 
पड़े बह दरृछाथ्थ हैं और जिसके अथथ का आगे होना मालूम हो 
वह अच्ष्टार्थ है यह सांसारिक कार्यों के सम्बन्ध में एक शब्द 
के दो भेद किये गये हैं । 

प्रशन--फिर ये क्‍यों कहते हो ? 

उत्तर--वह यह न मान लें कि रृष्टाथ में ही आप्तोक्ष देश 
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का प्रमाण है अथे के मालूम करने से । प्रत्युत यह भी मानले कि 
शब्द अरृष्टाथे में भी श्रमाण है--अथ के अनुमान होने से । 

महाशयों ! महात्मा वात्सायन के भाष्य से मालूम कर सकते 
हैं, कि जो अथ प्रत्यक्ष और अनुमान से सिद्ध हो सके, उसके 
सम्बन्ध में शब्द प्रमाण हों सकता है--दृष्टाथ को तो प्रत्यक्ष से” 
देख सकते हैं और अदृष्टा्थ को अनुमान से मालूम कर सकते 
हैं जिस अथ को अत्यक्ष और अनुमान दोनों से न बतला सकते 
हों, उस अथ के वबतलानेवाला आप्र ही नहीं कहला सकता; क्योंकि 
एसे अथ के होने न होने के सम्बन्ध में कोई प्रमाण ही नहीं । 
अब अनुमान के लिय व्याप्ति अर्थात्‌ सम्बन्ध का सिद्ध करना 
आवश्यक है, जहाँ सम्बन्ध ही सिद्ध न हो, वहाँ अनुमान ही नहीं 
हो सकता है इस वास्ते मृतक श्राद्ध के वास्ते जब तक यह न सिद्ध 
किया जाबे कि मृतकों में पितृधम रहता है और उसके श्राद्ध का 
फल प्रत्यक्ष वा अनुमान से सिद्ध होने योग्य है, तब तक मृतक 
श्राद्ध का बतलानवाला आप्र नहीं कहला सकता। अगर कहो 
हम वेदों में सिद्ध करेंग कि सृतक में पितृधम रहता है ता वेदों 
से सिद्ध होने के पश्चात ता प्रत्थयक आर्तिक का कत्तंव्य है कि 
उसे तक किय बिना सत्य माने : परन्तु आप बुद्धि के विपरीत 
अथ करेंगे, उसके सहो होने के वास्ते आपके पास क्या प्रमाण है ; 
क्योंकि वेद बुद्धि की सहायता के बास्ते बनाये गये हैं और उनमें 
जो कुछ लिखा है, वह सत्र बुद्धि के अनुकूल लिखा है--जैसा कि 
महात्मा कणादजी लिखते है-- 


बुद्धिपूवा वाक्यक्ृतिर्वेदे ॥ १ ॥ 


अथ--बेदों की रचना उसके बनानेवाले ने बुद्धि के अनुसार 
की है या यद्द कि वेद बुद्धि के अनुसार अर्थात्‌ सहायता देनेवाले 


दु० ग्रें० सं०--११९ 
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बनाये गये हैं। जब कि वह बुद्धि के अनुसार बनाये गये हैं 
इसलिये बैदिक सिद्धान्दों को क के द्वारा निश्वय करने से कोई 
दोष नहीं । अब हम आपके पितृश्राद्ध का अन्वेषण करना 
चाहते हैं. तो पूर्व यह ग्रश्न उत्पन्न होता हैँ कि पिता, पुत्र का 
"सम्बन्ध जीव में है या शरीर में या विशिष्ट में ; क्योंकि जिसमें 
हमारा पितृ सम्बन्ध होगा उसका श्राद्ध करने से हम पिठ्श्राद्ध के 
करनेवाले कहलायेंगे । पृत्र यह विचार उत्पन्न होता है कि पिता 
पुत्र का सम्बन्ध शरीर में हू : क्योंकि पिता के वीय से हमारा शरीर 
उत्पन्न हुआ है परन्तु यह बात ठीक नहीं मालूम होती क्योंकि 
यदि पिता पुत्र का सम्बन्ध शरीर सें माना जावे तो शरीर के दाह 
करने से पुत्र को पितृहत्या का पाप लगे ; क्योंकि शरीर सच्चा पिता 
था परन्तु महात्मा गौतम जी ने शरीर के दाह करने अर्थात्‌ 
जलाने में पातक या दाप नहीं माना । देखो गौतम सूत्र 
अध्याय १० सूत्र ४। 
( शरीरदाहे पातकाभावात्‌ ) 

यह सत्र महात्मा गौतम जी ने आत्मा के अस्तित्व की 
सिद्धि में दिया है। जिसका अधथ यह है कि यदि शरीर और 
इन्द्रियों के अतिरिक्त कोई आत्मा न होता तो शरीर के 
जलाने में पाप होता--अत: शरीर के जलाने में पाप नहीं होता 
इसलिये मालूम होता है कि आत्मा शरीर से प्रथक हे--पाप नहीं 
होता--इसका अथ यह है कि वेद ने शरीर के जलाने में पाप 
नहीं माना--जब ये सिद्ध हो गया कि पिता पुत्र का सम्बन्ध 
शरीर में नहीं--शरीर को जलाने से पितृ-हिंसा का पाप होता था 
तब ये विचार होता है कि पिता, पुत्र का सम्बन्ध जीव अर्थात्‌ 
आत्मा है--अर्थात्‌ पुत्र का आत्मा पिता के आत्मा से उत्पन्न होता 
है, जैसा कि ब्राह्मण अन्थों में लिखा है-- 
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चर, 
आत्मा वे जायते पुत्र । 


अर्थात्‌ आत्मा ही पुत्ररूप हो जाता है ; परन्तु आत्मा को 
समस्त शाखत्रकारों ने अनादि और नित्य माना है--जत्र आत्मा 
उत्पन्न ही नहीं हुआ तो वह पुत्र किस प्रकार कहला सकता है। 
जीवात्मा नित्य होने से सख्वा है। महाभारत को देखने से इसका 
ओर भी प्रमाण मिल जाता है कि पिता, पुत्र आदि समस्त सम्बन्ध 
कम के सम्बन्ध से उन्पन्न हो रहे हैं, जिस समय शुकदेव जी को 
वैराग्य हो गया और बढ घर से चने तो व्यासजी ने उनको पुत्र 
कर पुकाग तब शुकदवजी ने कहा आत्मा में पिता, पुत्र का 
भाव नहीं, कई जन्नों में मेरा पुत्र हुआ, और य वान कम सम्बन्ध 
सम्भव भी हैं। इसतिय यह व्यत सं सम्भव है कि पिता, 
पुत्र का सम्बन्ध नित्य आत्मा में नरीं है: इसलिय पिता, पुत्र का 
सम्बन्ध विशिष्ट मालूम होता है अथ,न्‌ पिता का शरीर और जीव 
मिज्रकर पुत्र के शरीर और जीव का प्रकट करनेवाज़ा ह--तच 
तक पुत्र के वतमान्‌ शरीर और जीब का सम्बन्ध हे तब तक ही 
उनमें पिता, पुत्र का सम्बन्ध ह॑ और अब जीव ओर शरीर का 
सम्बन्ध टूट जाने से विशिट नहीं रहंगा--जीबव और शरीर का 
सम्बन्ध जीवन में रहता है; इसजिये स्पष्ट सिद्ध है कि पिया, पृत्र 
का सम्बन्ध भी जीवितों में रहता है, मृतकों में विशिष्ट के नाश 
हो जाने से पिठू-धमं ही नहीं रहता जहा पिठृ-धमं न हो वहाँ 
पितृश्नाद्ध केसा ? क्‍योंकि जा ऋषि हो उसका श्राद्ध करने से 
ऋषि श्राद्ध होता है, जिसमें ऋषि-चने नहीं उसका श्राद्ध करने से 
ऋषपषिश्राद्ध नहीं हाता--इसी दास्ते महात्मा कगादजी ने वेशषिक 
दशेन में लिखा है-- 


बुद्धिपूर्वों ददाति! ॥ ३ ॥ इत्यादि 
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अथ--श्राद्ध आदि दान इत्यादि सब विधिपूर्बक किये जाते 
हैं--जब ये जान लेते हैं कि जिसके वास्ते हम दान करते हैं, वह 
दान का पात्र है, तब ही दान का फल मिलता है, यदि वह दान 
का पात्र न हो तो उसको दान देने से दान का फल नहीं मिलता । 
लोक में भी देखा जाता है कि जो जिस काम पर नियत है, 
उसी को देने से गवनमेंट उत्तरदात होती है । मांग चलते अधि- 
कारी को दान देने से चाहे वह गवनमेंट की प्रजा हो अथवा 
नौकर, गवनमेंट उसकी ज़िम्मेदार नहीं हाती। इसी प्रकार जिसमें 
पितृधम है, वह्दी पितृश्राद्ध का अधिकारी और जिसमें पितृधम 
नहीं वह पितृश्राद्ध का अधिकारों ही नहीं और जा पितृश्नाद्ध का 
अधिकारी न हो उसका श्राद्ध करना पितृश्राद्ध करना कहला ही 
किस प्रकार सकता है ? रहा य कि पहले स्वामीजी मानते थे ये 
सम्भव ह ; क्योंकि स्वामी ने कुल वेदों का एक दिन में ही 
फेसला कर लिया था, जिस तरह पर वह वेदों का विचार और 
वेदभाष्य करने गये, उसी प्रकार जिसको अवैदिक पाते गये छोड़ते 
गय, किन्तु अन्त में स्वामी जी मानते थे कि आपका यह्‌ लिखना 
सत्य के नितान्त विरूद्ध है, आप स्वामीजी को प्रत्येक स्थान पर 
अपने जैसा बतलाने का प्रयत्न करते हें--यह बिलकुल भूल 
है। कहाँ वह शख्स जो८ वर्ष हुए केबल ३०) मासिक का 
नौकर था जो अब तक स्त्री और पुत्रों के प्रेम और स्नेह में फंसा 
हुआ हो और गोल मोल लिखने का अभ्यम्त हो और कहाँ 
बाल त्रह्मचारी परापकारी संन्यासी जिसने संपूर्ण संसार की 
अवेदिक कुरीतियों को दूर करने का तोड़ा उठाया और काशी 
जैसे बिच्चा के नगर पोपगढ़ में अकेले सेकड़ों परिडितों से शाब्रार्थ 
किया, जब तक आप काशी में जाकर शाख्राथ न कर लें, तब तक 
आपको शाझ््रों और ब्राह्मणों ग्रन्थों का जाननेवाला नहीं मान 
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सकते । आप अपने मुँह से कुछ ही कहें और अपनी क़लम से 
कुछ ही लिख दें, यह आपका अधिकार है और आपने जा 
संस्कार-विधि का यह वाक्य लिग्वा है-- 
पितरः शुन्द्रद्ध्वम्‌ । 

इस मंत्र से तपंण करना लिखा है, क्‍या आप सिद्ध कर 
सकते हैं कि मृतक पितरों का तपंण करना लिम्वा है नहीं य तो 
मनु के उस रछाक के जो समावतन के सम्बन्ध में अध्याय ३ 
में लिखा है कि अपने पिता को पलंग पर ब्रिठाकर अपने धर्म 
को प्रकट करने के लिये प्रथम पानी या घी इत्यादि वस्तुओं से 
उसकी प्रजा करे। 

गृह्य सूत्र में तपण ही इस मंत्र से लिया है और स्वामीजी 
ने इस मंत्र से तपंण लिया हैं, इस लिख देने से यह किस प्रकार 
सिद्ध हो गया कि मृतक पितरों को तपंण लिखा है, जब तक 
सृतक में पितृथम का होना सिद्ध न कर लें तब तक आपका 
लेख नितानत श्रसत्य समझा जावेगा जब कि मृतक में पितृथम 
ही नहीं रहता तो मृतक श्राद्ध के अवैदिक होने में सन्देह ही 
क्या । आपकी यह प्रतिज्ञा कि जेसे मूर्तिपूजक लोग मूर्ति बेदा- 
मुकूल नहीं ठहरा सकते, आये मृतक श्राद्ध को वेद विरुद्ध सिद्ध 
नहीं कर सकते । 

परिडतजी महाराज ! हम आपको ज़ोर से चेलेज्ज देते हैं 
कि पहले आप बेदिक युक्ति और प्रमाणों से मतकों में पितृथम 
का होना तो सिद्ध करें, जब कि सतकों में पितृधमे ही नहीं रहता 
तो मृतक श्राद्ध वेद विरुद्ध स्पष्ट सिद्ध ही है। पिठ श्राद्ध तो बेदा- 
नुकूल है, जिसको प्रत्येक आये मानता है। पंच महायज्ञों में 
पितृयज्ष विद्यमान है, विवाद मृतक में पितृधमम का है, जिसको 
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आपने छिपाने का प्रयत्न किया है। आये समाज की यह प्रतिज्ञा 
यदि होती कि पितरों का श्राद्ध नहीं होना चाहिए, तब तो आप 
का यह लेख कुछ गुरुता--आय समाज की यह प्रतिज्ञा कि 
सृतक में पितृथमे नहीं रहता--जिसमें पिठ्थमे न हो उसके 
श्राद्ध की पित श्राद्ध कहना नितान्त असंगत दै--प्रश्नकर्ता ने 
भी मतक श्राद्ध के विषय में प्रश्न किया था, आपने मृतक शब्द 
को प्रथक्‌ करके प्रश्न कर्ता के अभिप्राय के विरुद्ध कर दी, सच- 
मुच आपने वही लोकोकि चरितार्थ की कि-- 
आम्रान्‌ पृष्ठ को विदारामाच्टे । 

महाशय जी ! मैं आपको चेलेव्ज देता हूँ कि आप स्वामी 
दयानन्द सरस्वतो के जिस सिद्धान्त का खण्डन करना चाहते 
हैं, उसके खण्डन के वास्ते तेयार हो सबसे प्रथम इस मृतक्श्नाद्ध 
पर लेख द्वारा विचार हो--यत: आपने मृतक में पितृधर्म सिद्ध 
करने के लिये कोई प्रमाण नहीं दिया इस लिये यहाँ अधिक 
विवाद नहीं जब आप प्रमाण देंग तब उत्तर दिया जावेगा । 





वेदिक धर्म ओर अहले-इसलाम के 
अकायद ( विश्वासा ) का सुकाबिला 


यह कहना तो नितान्त अनुचित है कि अहले-इसलाम में 
कुछ भी सचाई नहीं अगर तनिक भी सचाइ न होती तो मुसल- 
मानों के अस्तित्व का स्थिर रहना ही कठिन होता । अहले-इसलाम 
में सचाई मौजूद है ; परन्तु वह पूर्ण नहीं जहाँ तक मुसलमानों 
के मन्तव्य वेदों से उद्धृत किये गय हैं वे सम्पूर्ण सत्य से परि- 
पूरित हैं ; परन्तु बदों की शिक्षा के विपरीत केवल अरब देश के 
विचार अरबी सुधारक ने लिय हैं न तो वह सत्य ही हैं और न 
उन्हें मज़हब से ही कुछ सम्बन्ध है। अब हम अहले-इसलाम के 
मन्तव्यों और बेदिक धर्म के सिद्धान्तों का मुकाविला करेंगे, जिससे 
वह अन्तर जो सम्प्रति भ्रम से उत्पन्न हागया है, दूर हो जावे । 
५ बच 
वंदिक धम 
बेदिक धर्म परमात्मा को एक मानता हैं--उसका कोई शरीक 
नहीं जानता । उसको स्बं्यापक निराकार बतलाता है--सर्वाल्त- 
यामी और सवे शक्तिमान होने से उसके कामों के वास्‍्ते किसी 
फेग़म्बर या फरिश्ते की आवश्यकता नहीं बतलाया--परमेश्वर 
अपने काम बिना सहायता के खय॑ करता है| वह स्वयं प्रत्येक 
स्थान पर विद्यमान और अपने काम स्वयं करने वाला है । 


अहले-इसलाम 


अहले-इसलाम खुदा को एक बहदहू लाशरीक अद्वितीय 
कहते हैं. और उसको आसमान पर मान कर दुनियां पर उसके 
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हुक्म फरिश्तों और पेगम्बरों के द्वारा प्रकट होना मानते हैं, उन्होंने 
प्रत्येक इश्वरीय काम के वास्ते एक-एक फरिश्ता मुकरंर कर रक्त्खा 
है, वह अपने गुणों से प्रत्येक स्थान पर विद्यमान है; परन्तु 
जात से ( स्वयं ) अशें मुअल्ला ( आसमान ) पर है। 
अन्वेषए 

जब कि इंश्वर का एक मानते हैं तो उसके कामों की सहायता 
के लिये पेग़म्बरों और फरिश्तों का नियम करना इश्वर को 
ससीम ठहराना है। जो उसकी शान ( सम्बन्ध ) में कुफ्र 
( नास्तिकता ) है। हमारे बहुत से मुसलमान भाई कहेंगे कि 
हम इंश्वर को अद्वितीय मानते हैं तो हम उनसे अश्न करने हैं कि 
अद्वितीय को तुम ससीम मानते हा या असीम, यदि ससीम मानो 
तो उसके साकार होने से सावयव मानना पड़ेगा और जो वस्तु 
सावयव है वह नाश होनबाली है और जो नाश होने वाली है 
वह इश्वर नहीं हो सकती । यदि वह असीम है तो पेराम्बरों और 
फरिश्तों का मसला ग़लत होगा ; क्योंकि पैग़म्बर कहते हैं पेगाम 
( समाचार ) लाने वाले को और पेगाम सदा फासिले ( अन्तर ) 
से आया करता है। यदि ईश्वर और मनुष्यों में अन्तर मान 
लिया जाबे तो इंश्वर ससीम सिद्ध होगा। इसलिय पेशम्बरी 
का मसला इन्सानी बनावट है अगर लोग पेगम्बरों को रिफार्मर 
( सुधारक ) कहें तो ठीक हो सकता है; परन्तु उस दशा में 
वहो का आना ठीक माना जाब तो भी इश्वर को सीमावद्ध मानना 
पड़ेगा ; परन्तु असीम के पास आना जाना नहीं बन सकता | अब 
इश्बर को ससीम माने तो नास्तिकपन से बढ़ कर दोषारोपण 
होता है | इसीलिये बही का आना भी ग्रलत मालूम होता है। 
अब अगर फरिश्ते खुदा के कामों में बतौर एजेण्ट तसलीम किये 
जावें तो भी ईश्वर को ससीम मानना पड़ेगा ; क्योंकि श्रसीम के 
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एजेण्ट हो नहीं सकते । इसलिये ईश्वर का अद्वैत जो इसलाम में 
था, वह कायम नहीं रहेगा। 


हलहाम और आयसमाज 

आयेसमाज सृष्टि के आरम्भ में परमात्मा की आर से एक 
पूण शिक्षा से भरा हुआ इलहास ( इश्वरीय ज्ञान ) नाजिल 
( प्रकट ) होना स्वीकार करता है, जिस प्रकार परमात्मा न आंग्बों 
की सहायता के लिये सृष्टि के आरम्भ में सूरज बनाया, इसी 
तरह मानुपी बुद्धि को धम का मार्ग दिखलाने के वास्तें सृष्टि के 
आरम्भ में वेद, जो ज्ञान विज्ञान का सू्ये है, उन ऋषियों के दिल 
में जिनको परमेश्वर न सत्र से प्रथम उत्पन्न किया था उपदेश 
किया और उन्होंने आगे दूसरे ऋषियों को पढ़ाया । इस तरह म्ृष्टि 
के आरम्भ से शिक्षा क्रम जारी किया, जिससे सम्पूरं स्ष्टि पृ 
लाभ उठाती है । आयेसमाज ईश्वर के ज्ञान को दूसरी वार प्रकट 
होना स्वीकार नहीं करता और नाहीं अपूर्ण शिक्षा को इश्चर का 
उपदेश कहता है; क्योंकि आवश्यकता के समय आविष्कार 
करना मानुपी स्वभाव है और आवश्यकता से पूर्व आविप्कृत 
करना ईश्वर का | कारण कि वह सवज्ञ है, इस लिये उसका ज्ञान 
अपूर्ण नहीं हो सकता कि जिस से वेदिक धम में संशोधन अथवा 
निषेध करना पड़े। मंलूख करने के अथ ही उस मंलूख होने 
वाले हुक्म की अनावश्यकता वा. हानिकारक होने का हेतु है और 
जो अनावश्यक अथवा हानिकारक उपदेश करता है, वह सवज्ञ 
इंश्वर नहीं कहला सकता | इसलिये ईश्वर को अपूर्ण उपदेश का 
देने वाला मानना उसकी विद्वत्ता पर धब्बरा लगाना है। 


हइलहाम और अहले इसलाम 
अहले इसलाम भी ईश्वर की ओर से इलहाम का नाजिल होना 
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तसलीम करते हैं; परन्तु उनके यहाँ ईश्वर की ञ्राज्ञा जो दलहाम के 
द्वारा दुनियाँ पर नाजिल होती है, उसे बराबर बदलता रहता है और 
इंश्वर सद्वेव नवीन-नवीन पेग़म्बर भेजता रहता है और जो पेग़म्बर 
आता है, वह ख़ुदा की तरफ़ से नई आज्ञा लाता है। पहली आज्ञा का 
निपिद्ध करता है--अहलेइसलाम के ख्याल में जो हाकिम आवेगा, 
उसी का कानून या शरीयत प्रचलित होगी | गोया वह पेग़ान्बरों की 
तब्दीली को हाकिम की तब्दीली समभते हैं, जिसमे सिद्ध होता 
है कि उनका हाकिम ईश्वर नहीं बल्कि पेग़म्बरों को हाकिम 
मान कर भी उनके कानून का बदलना तसलीम करते हँ--जो 
लोग खदा को हाकिम मानते हैं, उनके ख्याल में शरीयत का 
बदलना नामुमकिन हो सकता है और जो लोग पेग़म्बरों को 
हाकिम मानते हैं, उनके ख्याल में शरीयत का बदलना आवश्यक 
बात है। जब मूंसा आया तब उसने तौरेत प्रकट की और जब 
दाऊद आया तब जबूर हुईं | जब मसीह आया, इंजील आई और 
जब मुहम्मद साहब का वक्त आया तब क़्रान नाजिल हुआ--अब 
स्पष्ट प्रकट है कि ये पुस्तकें इश्वरीय ज्ञान की नहीं प्रत्युत उपयुक्त 
पेग़म्बरों की आज्ञायें हैं, जो कि उनके पश्चात्‌ दूसरे पराम्बरों की 
शरीयत से निषिद्ध हो जाती हैं। जिस प्रकार अकबर का क़ानून 
जहाँगीर के समय तक रहा, जहागीर का क़ानून शाहजहाँ के समय 
में बदल गया; इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि अहले इसलाम के यहाँ 
कोई इलहाम नहीं बल्कि शरीयत हैं । 


रूह--जीवात्म। और आय्यंसमाज 


| 
आयसमाज के सभासद वेदों की शिक्षा के अनुसार आंत्मा 
को अनादि और ईश्वर की मिलकियत सममते हैं, उनके विचार 
में जोवात्मा कभी अभाव से भाव में नहीं आई ; परन्तु उसका 
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शरीर के साथ सम्बन्ध होता है, जिसे उत्पन्न होना कहते हैं। 
क्योंकि उत्पन्न होने के अ्रथ--प्रकट होना है और आत्मा शरीइ 
के बिना किसी प्रकार प्रकट नहीं दो सकदी। इस वास्ते शारीरिक 
सम्बन्ध को लोग उत्पत्ति कहते हैं और जीवात्मा का एक शरीर 
को छोड़कर दूसरे में जाना म्बीकार करते हैं और उनके ख्याल में 
जीव शरीर से प्रथक्‌ होना मृत्यु है । 


जीव और अहले इसलाम 


मुसलमानों के सिद्धान्तानुकूल जीवात्मा उत्पन्न हुआ--और 
बह शरीर के साथ ही उत्पन्न होता है; परन्तु जीव का नाश होना 
स्वीकार नहीं करते--जीवात्मा अपने शुभाशुभ कर्मों का फल 
मुहट तक भागता रहेगा, वह शरीर से एक बार निकलकर दुबारा 
जन्म नहीं लगा--क़यामत ( प्रलय ) के दिन वह अपने कर्मों 
के हिसाब के वास्ते इंश्वरीय दरबार में पेश होगा, मृत्यु के दिन 
से प्रलय तक न मालूम कहाँ रहेगी । 


अन्जवेषण 


अहले इसलाम की रूह न तो वाजिबुलवजूद है ; क्योंकि 
वाजिबुलवजूद उत्पत्ति से रहित होता है और नाहीं मुमकिन- 
उलवजूद है ; क्योंकि मुमकिनउलवजूद का नाश आवश्यक है सिवाय 
वाजिबुलवजूद और मुमकिनउलवजूद के तीसरे मुमतनउलवजूद., 
ही हो सकता है, क्या जिस मत मे जीवात्मा हो मुमतनउलवजूद 
हो उस मज़हब में कभी इल्मरूहानी हो सकता है ! लेकिन जब 
पथप्रदेशेक अशिक्षित अर्थात्‌ नितान्त विद्या रहित हों तो ऐसी 
असत्य बातें मज़हब में दाखिल होना ही चाहिये यह आश्चर्य 
नहीं। यतः जीव के बिना मनुष्य के शरीर में बिवेक नहीं हो सकता 
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जेसा कि मुर्दे के शरोर को देखने से प्रकट है ; परन्तु जीवित 
मनुष्य विवेक रखता है, जिससे मालूम होता है कि मनुष्य, शरीर 
और जीव दो वस्तुओं का नाभ है पस मुसलमानों के मत के 
अनुसार जो रूह मुमतनउलबजूद की सीमा में आती है वह जीव 
संसार में मौजूद है। जिससे स्पष्ट प्रकट है कि मुसलमानों के सिद्धांत 
विद्या और बुद्धि के अनुसार नितान्त मिथ्या हैं कोई योग्य से 
योग्य विद्वान और मौलवी मुसलमानों के सिद्धान्त को बिद्या और 
बुद्धि के अनुसार सिद्ध नहीं कर सकता। इसी वास्ते मुसल- 
मानों के बुजुर्गों ने अक़्रायद इसलाम में अक़ल के दखल को 
मने किया था और मन्तक़ ( तक ) पढ़नेवालों को तुन्छ रृष्टि 
से देखा था और सिवाय तलवार के मुसलमानों की सदाक़त 
की कोई दलील पेश नहों की थी ; परन्तु अब समय आ गया 
कि जिस प्रकार और पेग़म्बरों की उम्मतें अपने रालत अक्ायद्‌ की 
वजह से तबाह हो गई ऐसे ही इसलाम का भी इल्म और अक़ल 
समय पर व्यर्थ-ला साबित हुआ। इस वास्ते इसलाम के विद्वान 
ताबीलों के भरोप्ते पर अक्रायद इसलाम को परीक्षा पर लाने को 
तैयार हो गये, जिसमे दिन प्रति दिन इमलाम की क़लई खुलने लगी । 


मुक्ति 


मज़हब की इल्लत गाई ही निजात जिसके अथ छूटना है-- 
किससे छूटना ? पाशविक इच्छाओं से, जो पाप और दु:ख का 
हेतु हें--जिन मतों की मुक्ति अपनी इच्छाओं से रहित नहीं 
वस्तुतः उस मत के ग्रवतकों को मुक्ति का पता ही नहीं लगा 
इसलिये मतों के मुकाबिले में मुक्ति के सिद्धान्त की ओर ध्यान 
देना सबसे आवश्यक है, इसलिये यहाँ मुक्ति के सिद्धान्त का 
अन्वेषण किया जाता है। 
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आया की मुकि 
आये लोग मुक्ति में किसी प्रकार का इन्द्रिय--सुख नहीं 
मानते । बल्कि तमाम दु:खौों से छूटकर ब्रह्मानन्द को प्राप्त करना 
मुक्ति ख्याल करते हैं चूँकि मुक्ति के कारण हैं और जो वस्तु 
कारगों से उत्पन्न हा वह वाजिवुलबजूद हो नहीं सकती । इसलिये 
बह मुक्ति को मुमक्रिन उल वजूद अर्थात्‌ आदि और अन्तबाला 
स्वीकार करते हैं । 


सुसलमानों की मुक्ति 


मुसलमान लोग आत्मिक मुक्ति से तो नितान्‍्त अपरिचित हैं 
इनकी मुक्ति ७० हूरें अर्थात सुन्दर खियाँ और “गिलमान? अर्थात्‌ 
खुबसूरत लोड मोती के रंगवाल और एक प्रकार का मद्य और 
खजूर” आदि सेवा अर्थात्‌ इन्द्रियों की इच्छाओं के पूरे करने 
के सामान हैं। अहलेइसलाम मुक्ति को उत्पन्न हुआ तो मानते 
हैं; परन्तु प्रलय तक मानने से उसका नाश नहीं मातते । इसलाम 
की समभ; में उसकी मुक्ति इन्द्रियों की इच्छाओं में पूण्ण होने 
के कारण मुक्ति कहलाने के योग्य नहीं; किन्तु जो इच्छायें 
मुसलमान मत के संस्थापक के हृदय में थीं, जिनकी शिक्षा 'कुरान! 
से निकलती है वहीं वस्तु बहिश्त में बतलादी | कुल मुसलमानों 
के लिये एक साथ चार औरतों के साथ निकाह विहित रक्‍्खा ; 
परन्तु स्वयं उससे अधिक म्तियाँ की, जिस पर समझदार समझ 
सकता है कि इसलाम का संस्थापक बहुत-सी स्त्रियों की, इच्छा- 
वाला था इस वास्त खर्ग में उसमे ७० हरे बतलाई और 
यत: आ्राप अशिक्षित थे इसलिये मुक्ति के स्थान को छोड़कर 
मुमतनउलवजूद के गड्ठे में जागिरे। क्योंकि इसलाम की मुक्ति 
मुमतनउलवजूद है कारण यह है कि इसलाम की मुक्ति का आदि 
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है. और उसके कारण भी हैं इसलिये वह वाजिबुलबजूद की सीमा 
से बाहर है। यत: वह अलय तक रहनेवाला है इसलिये उसका 
अन्त नहीं? अतए्व मुमकिलुलबजूद की सीमा से वाहर है 
क्योकि मुमकिनउलवजूद दो नी (शाम्यों) के मध्य होना 
आवश्यक है और प्रलय तक की मुक्ति में एक शुन्य है, जो उसकी 
उत्पत्ति से पूर्व थी और दूसरी शून्य जो नाश के पश्चान होती 
है श्रलय तक होने से विद्यमान नहीं । जिसने इस ससले को 
हरएक वस्तु नाश होनेवाली है रद कर दिया, इसलिये श्रलयान्त 
तक की मुक्ति न तो वाजिबुलवजूद है. और नहीं मुमकिनुलवजूद 
लिहाजा मुमतनउलबजूद होने में क्या शक्र हैं। बस विद्वान लोग 
इसलाम को मुमतनउलवजूद के गढ़े में गिग हुआ ख्याल करत 
हैं। अव्बल उनका जीवात्मा मुमतनतनउलव जूद दूसरे उनकी 
मुक्ति मुमतनवजूद इसलिय जब कर्ता का अम्तिक्त्य ही इसलाम 
में मुमतनउलवजूद है तो मुसलमान मताजुयायियों का नारी होना 
आवश्यक हैं । इसलिये इसलाम के ७३ फिरकों में से विश्वासों 
की अपक्षा से ७२ संभ्रदाय नारी हैं. केवल एक फिरक्ा नाजी हे 
सी उसका कुछ पता नहीं कि कौन-सा फ़िरक़ा नाजी है | वलिहाज़ 
ऐमाल तो एक फ़िरक़ा भी नाजी नहीं, जब अहल इसलाम की 
मुक्ति की यह दशा है किन तो बलिहाज़ अक़ायद कोई नाजी 
ओर निजात मुमतनउलवजूद फिर किस प्रक्नोर कोई बुद्धिमान 
इसलाम में जा सकता है ; परन्तु मूर्ख और विपयों के दास हरें 
खजूर शराब तथा गिलमान के लालच से इस मजहब को 
स्वीकार कर सकते हैं। इसी वास्ते रसूल ने अव्वल तो ४ यार 
बनाये अर्थान २ जमाई और २ सुसर अर्थात्‌ “अली” और 
“उसमान्‌” तो हजरत के जमाई थे “उम्र तथा “अवूजकरः 
२ सुसर थे जब ये घर का समुदान बन गया तो “जैदः गुलाम 
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और कुछ रिश्तेदारों को मिलाकर तलवार के जोर से इसलाम को 
फेलाया--हजरत के जीवन चरित्र को देखने से स्पष्ट मालूम होता 
है कि “अहदः और “बदर के युद्धों में तथा अन्यान्य अवसरों पर 
हजरत के दाँत तक शहीद हुए ; परन्तु क्या कोई आत्मविद्या का 
प्रेमी इसलाम को ईश्वर की ओर से मान सकता है ! जत्र कि न 
तो इसलाम में आत्मविद्या और न मुक्ति में अह्मानन्द्र का लेश 
पत्युत विययों के भोग और वह भी मुमतनउलव जूद पस यदि एसे 
ही मत इंश्वरीय कहलान लगे तो यह लोकोक्ति चरिताथथ होगी। 

अगर ई मुकतबस्त ई मुल्लां। 

कारे तिफतां तमाम ख्वाहिद शुद् ॥ 


अक़ायद इसलाम पर अक़ली नज़र 

प्रिय मत्रो ! मुसलमानों के विश्वास में मुक्ते का आदि 
तो माना हुआ सिद्धान्त है; परन्तु उसका अन्त नहीं। अब आप 
सोचें कि जब स्रृष्टि नियम ठो यह है कि प्रत्यक बम्तु जिसका 
आदि होता है नाशवाब माजूम देती है; परन्तु इसलाम आदिवाली 
वस्तु को प्रलय तक रहनेवाली मानता है यह भूल बहुत भारी है। 
इसके अतिग्कि जब ये दखवा जाता है कि संसार में एक किनारे 
वाला द्रिया कहीं नज़र नहीं आता, चाहे किसी चीज़ के किनारे 
नहोंय दूसरी वात है यदि किनारा हो तो एक कभी नहीं हो 
सकता--अर्थात जिसका आदि न हो, उसका अन्त नहीं होता 
परन्तु जिसका आदि हो उसका अन्त भी अवश्य है। यत: 
मुसलमानों के विश्वासों में इस प्रकार की असंख्य विद्या और 
बुद्धि की नि्षलतायें विद्यमान थीं और मुबाहिसे ( विवाद ) में 
अहले इसलाम उनके सिद्ध करने में अशक्त थे, इसलिये इसलाम 
में मज़हबय की अक़ल से तहकीकात न करना बतलाया है । 
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प्रिय महाशयो ! मुसलमानों के विश्वासों में मसलए-- 
क्रयामत ( प्रलय का सिद्धान्त ) भी एक माना हुआ सिद्धांत 
है ; परन्तु इस मसले पर विचार करने से मुसलमानी मत के 
संस्थापको के विद्या और बुद्धि से शून्य होने का प्रमाण स्पष्ट 
रीति पर मिल जाता है । 

हमारे मुसलमान भाई अपने बिश्वासों में य मानते हैं कि 
जब कोई मनुष्य मर जाता है तो मुनकिर व नक्रीर व 
दो फरिश्ते उसकी कत्र पर आकर चन्द सवाल करते हैं और 
उसके पश्चात प्रलय के दिन ईश्वर प्रत्येक मनुष्य के कर्मों 
का हिसाब करता है इसका प्रमाण मुहम्मद साहब के लाहौर 
के छुपे उर्द जीवनचरित्र के प्र० २४५० और २५१ के देखने से स्पष्ट 
मिलता है ; क्योंकि मुहम्मद साहब का इकलौता बटा इब्राहीम 
मर गया तो उसकी कतन्र पर मुहम्मद साहब ने य शब्द कहे कि-- 
(ऐ मेरे बेटे य बात कह कि खुदा मेरा मालिक है--खुदा का 
रसूल मेरा बाप था ओर मरा मज़हब इसलाम |? 

यह काररवाई मुहम्मद साहब ने इस लिये की थी कि बच्चे 
को फरिश्नो के प्रश्नों के उत्तर देने के लिय तय्यार करे जो मुसल- 
मानों के धार्मिक विश्वास के अनुसार मुर्दे को कन्न में द्ने 
पड़ते हैं. । 

प्रिय मित्रो! आप गौर से सोचें कि मुहम्मद साहब और 
उनके मानने वाले मुसलमानों को इस वात का ज्ञान नहीं कि 
मृत्यु केबल जीच और शरीर के प्रथक्‌ होने का नाम है जब जीव 
शरीर में निकल जाता है तब मृतक कहलाता है। इस दशा में बह 
किसी के प्रश्न का उत्तर नहीं हो सकता और मुर्दे का क्त्र में 
डाल कर उसमे प्रश्नोत्तर करना क्या अर्थ रखता है! क्योंकि 
कर्म करने वाला जीव तो शरीर से पहले प्रथक्‌ ही चुका अब 
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_मतक शरीर जिसने स्वयं कोई कमे नहीं किया, केवल जीव ने जो 
इस शरीर का स्वामी था, कमे किये थे। अब इस बंचारे शरीर से 
उन दोषों के सम्बन्ध में प्रश्न किये जाने हैं, यहाँ पर यह लोकोक्ति 
चरिताथ होती है-- 

एक सीधा सादा सिपाही कहां जा रहा था, मार्ग में उसे ज्ञात 
हुआ कि कोई आदमी किसी निर्दोपी का बध कर रहा है--बह 
तत्काल उस ओर पहुँचा परन्तु उमके पहुँचने से पू् ही बधिक ने 
उसको वध कर दिया था, अब्र सिपाही उसके पीछे दौड़ा, उस 
बधिक ने अपनी तलवार को फेंक दिया। सिपाही ने अपने सीधे- 
पन से यह समभ लिया कि बस बधिक का पोछा छोड़कर 
तलवार को पकड़ थाने में लाया और वहाँ पर लिखवा दिया कि 
इसने एक आदमी का ग्वून किया है, इस वास्ने इस अपराधी को 
पकड़ कर लाया हूँ। अकस्मात्‌ दारोगा भी इसी प्रकार के थे, उन्होंने 
तलवार से प्रश्न किया कि क्योंरी ! तूने मेरे इलाके में खून किया ९ 
भला तलवार इसका क्या जवाब देती--दारोगा साहब गुस्से में 
आा चिल्लाकर बोले--तू उत्तर क्‍यों नहीं देती--निदान इसी 
प्रकार एक घंटे तक अपनी मूखता से तलवार पर क्रोध किया ; 
परन्तु उत्तर न मिला । इतने में एक समझदार आदमी वहाँ पर 
आ गया, उन्होंने इस तमाशे को देखकर पूछा--अरे भाई क्या 
मुआमिला है? सिपाही ने कहा--अजी महाशय ! मेरे सामने 
इस तलवार ने एक आदमी का वध किया। अब हम इससे 
प्रश्न करते हैं तो उत्तर नहीं देती, यह बड़ी ढीठ है। उस सममदार 
ने उनकी बेवकूफ़ी को मालूम करके कह्ा--ऋदहो जमादार इस 
मनुष्य को इसी तलवार ही ने बध किया था, या इसके साथ 
कोई और भी था ? सिपाही ने कहा--महाशय ! एक आदमी और 
भी था, जो भाग गया था; परन्तु काटा तो इसी ने । 
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समभदार--तुमने आदमी को क्‍यों न पकड़ा ? | 

सिपाही--महाशय ! वह भाग गया और मुझे पकड़ने की 
कप भी न थी ; क्योंकि बध तो इसने किया था, न कि 
उसने | 

क्या उसके बिना यह अकेली कतल कर सकती है ? 

सिपाही--क्या वह इसके बिना क़तल कर सकता था ? 

सममदार- तो यह कहो न, कि दोनों ने मिलकर कत्ल किया, 
फिर तुम अकेले को क्‍यों पकड़ लाये ? 

सिपाही--महाशय ! वह साथी नहीं था ; क्योंकि भाग गया 
अगर इसका साथी होता तो इसे छोड़ कर भाग क्यों जाता ? 

समभद्वार--सच है जनाब ! उसके पकड़ने में तो कष्ट भी 
होता, इस वास्ते आप इसी को पकड़ लाये, खैर यह तो बतलाइये 
कि कत्ल इसने किस प्रकार किया, जब कि उसके भीतर इच्छा 
ही न थी और वह इसके बिना दूसरे शल्र से बध कर सकता 
था ; परन्तु यह उसके बिना कुछ भी न कर सकती थी--स्मम- 
दार आदमी की इस बात को सुनकर सिपाही घबराकर बोला-- 
सुनो महाशय ! तुम पुलिस से तकबाद करते हो--हमारे इलाके 
में विद्या और बुद्धि का प्रवेश नहीं, यदि यहाँ उनको दखल 
दिया जाता तो ये हमारी कुल प्रजा को कल ही विद्रोही बना देते, 
कोई भी हमारा नाम लेता न रहता, तुमको हम इस वक्त हुक्म 
देते हैं कि तत्काल हमारे इलाक़े से बाहर चले जाओ, यदि तुमने 
फिर कभी यहाँ आने का विचार किया तो विद्रोही के अपराध 
में फॉसी दी जावेगी । 

प्रिय मित्रो ! ये अन्धेर नगरी चौपट राजा का मुआमल्ला 
अक्रायद इसलाम में मौजूद है। जो तक को दखल दे, वह 
नास्तिक कहलाये और जो तकशून्य--पशुओं की भाँति बुद्धि और 
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विद्या. के विपरीत बातों को अपना सिद्धान्त बतलावें, वह मौमिन 
( धर्मात्मा ) है। 

यह आज्षेप जनक वार्ता थी अब असल मज़मून की ओर 
विचार कीजिए । अगर मुसलमान भाई ये कहें कि मुर्दों में भी 
जीवात्मा होता है और उसकी कन्र में जाता है तो इससे बढ़ 
कर दावा बेदलील और क्यां हो सकता है ? क्योंकि म्तकों में 
जीव का कोई गुण मालूम नहीं होता ; चूंकि ससीम इंश्वर जो 
कि तख्त पर बेठा हुआ है, आत्मा जेसी सूद्म वस्तु को पकड़ 
नहीं सकता था और नाहीं उसके फ़रिश्तों में बसबब ससीम और 
साकार होने के ये शक्ति है, इसलिये बेचारे ने शरीर से ही 
प्रशोत्तर करने प्रारम्भ कर दिये। दूसरे इस सिद्धान्त से इश्वर 
दूसरे का आश्रित्र ठहर जाता है | क्योंकि इसका काम एजेण्टों 
के विना चल नहीं सकता | तीसरे ईश्वर के स्वज्ञ होने पर भी 
इसमें दोप आरोपण होता है। क्योंकि प्रश्न अज्ञता की दशा में 
हुआ करता है, जेसा कि एक योग्य आदमी लिखता है--“चूं 
दानी व परसी सबालत ख़तास्‍्त” अर्थात्‌ “अगर तू जानता है 
ओर पूछता है तो तेरा सवाल ग़लत है।” चूंकि इंश्वर सर्वज्ञ 
है इसजल्षिये मुकिर और नकीर के द्वारा प्रश्नोत्तर करके उससे 
इश्वर का शुभाशुभ कर्मों का फल देना मूर्खों की मनगढ़न्त है; 
जिस प्रकार हिन्दू मू्खों ने, यम और उसके दूत और चित्रगुप्त 
और उसका बहीखाता गढ्ट लिया है, इसी प्रकार मुसलमान मूर्खों 
ने मुनकिर और नकीर का मसला गढ़ लिया है। अब रहा प्रज्ञय 
के दिन का हिसाब, इसमें यह आक्षेप उत्पन्न होता है कि जो 
मनुष्य मरता है, उसका जीव प्रलय के पहले यहाँ रहता है और 
शुभाशुभ कर्मा के लिये एक ही हवालात नियत है या प्रथक-प्रथक 
स्थान । यदि कहो कि एक ही स्थान तो इससे बढ़कर अत्याचार 
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ओर क्या हो सकता है ? “अन्घेर नगरी चौपट राजा--टके सेर 
भाजी टके सेर खाजा” अर्थात्‌ नेकों को श्री हवालात और बढों 
को भी ऐसा अंधेर किसी सांसारिक राजा के राज्य में नहीं तो उस 
न्यायकारी जगदीश्वर के राज्य में किस प्रकार हो सकता है यदि 
कहो कि नेकों के लिये प्रथक्‌ जगह नियव है और बदों के लिये 
प्रथक्‌ तो वहां सुख दुःख होगा ही बस न्याय हो चुका, अब प्रलय 
की आवश्यकता ही क्या है। क्योंकि जीव नित्य मरते हैं और 
नित्य ही इश्वर उनके कर्मानुसार उन्हें अच्छे या बुरे शरीरों वा 
मकानों में पहुँचाता है । अत: जब कि ईश्वर नित्य प्रति कर्मानुसार 
अच्छी या बुरी दशा को पहुँचाता है तो प्रलय का सिद्धान्त बिल- 
कुल गलत है और हिसाब करना भी अविद्या के रोग की औषधि 
है अन्यथा सबेज्ञ तो हिसाव से पहले ही उसके कर्मों की समस्त 
व्यवस्था को जानता है और उसी के अनुसार दुःख वा सुख की 
जगह में पहुँचाता है ॥ 

प्रिय मित्रो ! मुसलमानों के कयामत के मसले (मुक्ति के 
सिद्धान्व से ) इसलाम की इन वस्तुओं को अनभिज्ञता स्पष्ट रीति 
पर प्रकट होजाती है श्र्यात्‌ प्रथम तो इसलाम के संस्थापकों को 
आत्मा के अस्तित्व का कुछ भी ज्ञान न था, दूसरे ईश्वर के सर्वक्ष 
आदि गुणों से नितान्त अनभिज्ञ थे, तीसरे मृत्यु का भी ज्ञान न 
था यदि कोई मुसलमानों की पुस्तकों को अन्वेषण की दृष्टि से 
पढ़े या मुसलमानों के विश्वासों को बुद्धिपूबक सोचे तो उसे 
मानना पड़ेगा कि इसलाम में आत्मविद्या का नाम भी नहीं होता 
जबकि उनकी ईश्वरीय पुस्तक में इस का कुछ भी वर्णन नहीं 
ओर न मुसलमानों के ईश्वर को जीव के अस्तित्व का ज्ञान 
मालूम होता दे, जिससे स्पष्ट रीति पर पाया जाता है कि यह मत 
मानुपी-गढ़न्त है, इसमें जो कुछ सचाई है बह दूसरे मतों से ली 
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गई है जैसे “ईश्वर को एक मानना” यह वैदिक धर्म से लिया 
गया है। जैसा कि हम ट्र कट नं० २ में दिखा चुके हैं | हाँ उसके 
पास जो कुछ अपना है, वह यह है कि मुहम्मद सली अल्लाह 
अलेउस्सलम पेगम्बर आखिर उल जगा अर्थात्‌ सबसे अन्त का 
है और ईश्वर की पुस्तकों में संशोधन वा न्यूनाधिक्य होता है । 
कुरान सदा की पुस्तक है या मजहब में अकल को दखल नहीं 
है या मजहब के वास्ते तलवार से काम लेना चाहिये दूसरे की 
धन सम्पत्ति को लूटकर लौड़ी गुलाम वनालो या दूसरे लोगों 
के धार्मिक मन्दिर गिरादो--सधवा ख्त्रियें लूट में आने से हलाल 
( बिहित ) हैं, इसी प्रकार की कतिपय और बातें हैं, जिनमें आध्या- 
त्मिकता का नाम तक भी नहीं और न सचाई का उससे कोई 
सम्बन्ध हो सकता है । 

प्रिय महाशयों ! हमारे मुसलमान भाई प्राय: सगवे कहा 
करते हैँ कि इसलाम की वरावर दुनियां में कोई मत नहीं ; परन्तु 
वह उसको बुद्धि से सिद्ध करहीं नहीं सकते ; क्योंकि उन्होंने 
अन्वेपण में बुद्धि से काम नहों लिया, अब उनकी आध्यात्मिक 
बिद्या पर कुछ और लिखा जाता है । मुसलमानों के मत में जीव 
का उत्पन्न होना माना गया है परन्तु प्रश्न यह है कि जीवा- 
त्मा साकार है व। निराकार ! यदि कहो साकार है तो उसका 
शरीर सावयब है वा निरवयव यदि कहो सावयव है तो उसका 
निर्माण क्रिन वस्तुओं से हुआ है और वह नाशवान भी होगा । 
यत: संयोग के वास्ते परमाणुओं के अतिरिक्त और कोई वस्तु 
नहीं तो सावयव मानने से परमाणुओं के संयोग से आत्मा की 
उत्पत्ति माननी पड़ेगी इस दशा में जीव और शरीर दोनों प्राकृ- 
तिक ठहर जावेंगे और यदि कहीं निरवयय है तो परमाणु सिद्ध 
होगा । प्रिय मित्रो ! यतः प्रकृति में विद्या का गुण नहीं अर्थात्‌ 
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प्रकृति के अवयवों में विद्या का गुण नहीं पाया जाता और जो 
गुण कारण में विद्यमान न हो उसको संयुक्त में मानना नितान्त 
विद्या और बुद्धि के विपरीत है ; क्योंकि हमने कभी नहीं देखा 
कि १० गर्भ औफधियों के संयोग से सर्दी उत्पन्न होजाबे अभाव 
से भाव की उत्पत्ति सिवाय मूर्खों के कोई भी नहीं मान सकता ; 
क्योंकि उस दशा में काये और कारण का सिद्धान्त ही जाता 
रहेगा--और जब काये कारण का सिद्धान्त गिर गया तो इस 
सिद्धान्त से जिस प्रकार कारण को देखकर काये की उत्पत्ति का 
ख्याल किया जाता है, वह सब ग़लत हो जाबेगा और उस वक्त 
सिवाय मोटे-मोटे सिद्धांतों के कुल आने वाले काम बन्द हा 
जाबेंगे । यतः मनुष्य और पशुओं में केवल इतना अन्तर है कि 
मनुष्य कारण को देखकर काये की उत्पत्ति का ख्याल करके आगे 
के लिये ग्रवन्ध करता है ये सब काम बन्द हो जावेंगे केवल पशुओं 
की भाँति बतमान का प्रवन्ध करना ही मनुष्य का कत्तंव्य 
हो जायगा । 

प्रिय मित्रो ! उसलाम की इलहामी पुस्तक में जेसी परस्पर 
विरुद्ध आज्ञायें हैं, इनके देखने से मालूम होता है कि इन पुस्तकों 
का बनानेवाला विद्या से शून्य था ; क्योंकि विद्वान पुरुष अपनी 
बात को आप काट नहीं सकता। जब साधारण विद्वान अपनी बात 
को सममकर कहते और उसका पालन करते हैं तो ईश्वर जो 
नितान्त सबंध और अद्वितीय है किस प्रकार अपनी वात का 
खण्डन कर सकता है और कुरान में तो एक स्थान पर इश्वर को 
सबका स्वामी बतलाया गया है। देखो सूरत फ़ातहा परन्तु बहुत 
जगह “क़ल्लुल काफ़िरीन” अर्थात्‌ “काफिरों के कत्ल” की आज्ञा 
दी गई है--बहुत से लोग कहते हैं कि काफ़िर किसे कहते हैं 
अगर कहो जो खदा को न मानता हो--वह काफ़िर है अथवा जो 
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इश्वर को उसके सर्वोत्कृष्ट गुणों को प्रथक्‌ करके केवल उसकी 
नित्लतायें आविष्कृत करके ईश्वर का अपमान करता हो--जैसे 
मूर्तिपूजक इत्यादि इश्वर की महत्ता के विपरीत काये करते हैं तो 
इसलाम पर नास्तिकता का दोष स्वयं आजाता है ; क्योंकि उसने 
असीम ईश्वर की जगह ससीम और अनादि स्वामी के स्थान में 
उत्पन्न हुआ स्वामी और पुरातन के स्थान पर नूतन सिंदहासनासीन 
ओर सब शक्तिमान्‌ को दूसरों को आश्रित बना दिया, जिससे 
दुनियां में चारों तरफ़ पापों का ज़ोर फेल गया और यदि आप 
ध्यान से देखें तो वत्तमान समय में भी इसलाम की असत्य शिक्षा 
के कारण लाखों निर्दोष व्यक्तियों के खून हो रहे हैं, करोड़ों मनुष्य 
मू्खंता के रोग में असित है. और असंख्य आदमियों ने पक्षपात 
के कारण सचाई से शत्रता ग्रहण करली है । 

प्रिय पाठकी ! यदि आप देखें कि इसलाम में कितने आदमी 
ईमानदार हैं जो आत्म संयम करते हैं, जिनके हृदय में न्याय 
आओऔर सचाई का घर है और जिनको ईश्वर का भय है तो आप 
बहुत ही कम व्यक्ति इस प्रकार के पायेंगे--अगर रंडियों का 
गिरोह है तो इसलाम में--अगर मूर्खता का ज़ोर है तो इसलाम 
में, अगर पक्षपात और रक्तपात का शोर है तो इसलाम में-- 
इसकी बड़ी भारी वजह यह है कि धुने, जुलाहे, कसाई, 
भठियारे, चिड़ीमार इत्यादि समस्त कुद्र जातियाँ इसलाम 
प्रपपोषक हैं, जिनमें अविद्या के कारण क्रोध, स्वार्थपरता और 
आवेश अधिक होता है और क्ुद्रता के कारण अच्छी संगति 
से नितान्त शूज्य होते हैं--प्रिय मित्रो ! इसलाम के क्घषुद्र--लोग 
ही स्वार्थी नहीं होते प्रत्युत बड़े-बड़े विद्वान और संयमी मुसल- 
मान भी स्वाथ के बशीभूत पाये गये हें--तथा इसलाम के बड़े 
सहायक और संयमी बादशाह आलमगीर का हाल पढ़ो तो 
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इसलाम की शिक्षा की सारी केफियत ग़लत होती हुई दृष्टि 
आवेगी--आलमगीर ने बाप को क़ेद किया-भाइयों को धोखा 
देकर मरवा डाला--अपने निकटवर्त्ती वंश में से अपनी सनन्‍्तान 
के अतिरिक्त क्रिसी को शेष न छोड़ा, क्या इसलाम ने उसको 
इस पाप से रोका ? बिलकुल नहीं--क्या उसको किसी ने बुरा 
कहा बिलकुल नहीं--सोचने का स्थान है कि जिस मत में पिता 
की श्रतिष्ठा के स्थान में उनको क्रेद करना दुरुस्त, हो वह मत 
ईश्वर की ओर से ही सकता है ? यदि किसी साम्प्रदायिक 
प्रयोजन से यह काम जारी होता तो कदाचित्‌ कोई मुसलमान 
जुबान हिला भी सकता ; परन्तु अब किसी के पास उत्तर ही 
नहीं । क्योंकि औरंगज़ेब ने अपने पिता शाहजहाँ को जो राज- 
सिंहासन का अधिकारी था, राज्य देना चाहता था क्या अपने 
भाइयों को जो मुसलमान हो मार डालना ईमानदारी है, जैसा कि 
औरंगज़ेब ने किया । 

प्रिय महाशयो ! यदि आप इस अत्याचारी बादशाह के 
सम्पूण बृत्तान्त पढ़ेंगे तो उसके हिन्दुओं पर अत्याचार करने से 
आपको जो दुःख मालूम होगा, वह निष्प्रयोजन मालूम होगा । 
क्योंकि वहाँ से आपको मालूम हो जायगा कि इसलाम की 
प्रकृति ही अत्याचार है। जब मुसलमानों ने अपने सवा के 
लिये बाप तक को क़्रेद किया--भाई भतीजों को मार डाला तो 
इस प्रकार के स्वार्थी और अत्याचारियों से हिन्दुओं को कष्ट न 
पहुँचता तो आश्चयं की बात थी और मुसलमानों ने अपनी 
प्रकृति के अनुसार ईश्वर को भी न्यायी--दयालु--क्र और 
अत्याचारी बना दिया और यहाँ तक उसकी मान हानि की कि 
उसको शैतान के मुक़ाबले में लगा दिया । क्योंकि शेतान सदैव 
इश्वर के भक्तों को बहकाता है और +/ँठ तथा अत्याचारी उसका 
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छ भो नहीं ब्रिगाड़ सकते और संसार में मुसलमानों के 
कथनानुसार शैतान की प्रजा क्र और अत्याचारी ईश्वर की 
अपेक्षा बहुत अधिक है 

प्रिय महाशयों ! यदि औरंगज़ेब किसी हिन्द बादशाह को 
क़ैद कर लेता और बिना अपराध के उसकी सन्‍्तति को मार 
डालता तो हमारे मुसलमान भाई उसको बहुत प्रशंसा कर 
सकते ; परन्तु जब उसने मुसलमान बादशाह को अपने स्वा्थ 
के लिये क्रेद किया और वह बादशाह कौन ? उसका पिता-- 
उसने मुसलमान शाहज़ादों ( राजकुमारों ) को तवाह किया 
शाहज़ादे कौन ? उसके भाई ; परन्तु इस पर भी वह मुसलमान 
था | क्‍योंकि वह ऋर और नृशंस था। 

हम कहाँ तक लिखें मुसलमानों के अक्ायद्‌ का अजब हाल 
है न कोई बात माकूल है न संसार के लिये लाभकारी--बस्तुत 
मुसलमानी मत स्वार्थपरता का स्रोत हे और आत्मिक बातों 
का शत्र है। इसका प्रत्येक विश्वास केवल इंमान ही ईमान है 
और कुछ नहीं, न तो इसके पेग़म्बर साहब सत्य विद्या से 
अभिज्ञ थे और न आध्यात्मिक विषय में उनका प्रवेश था, ग्रत्युत 
वे संसार और विषय भोगों के दास थे, जो कि स्पष्ट रीति पर 
प्रकट है कि साधारण मुसलमानों के लिये चार स्रियाँ बतलाईं 
ओर जब हजरत की अपनी इच्छा चार ब्त्रियों से पूरी न हुईं तो 
ग्यारह निकाह कर डाले, चार की सीमा को तोड़ दिया, अपने 
दत्तक पुत्र की सत्रीकों सुन्दरी देखकर उसे बिला निकाह ही 
बीबियों में सम्मिलित कर लिया और कहा कि मेरा निकाह खुदा 
ने पढ़ दिया और “आयशा” से नौवप की उम्र में समागम 
किया । निदान कहाँ तक लिखें औरंग वाशिंगटन के लिखे 
मुहम्मद साहब के जीवन चरित्र के देखने से स्पष्ट बिद्ति होता 
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है कि इसलाम केवल पोलिटिकल उद्देश्य को पूरा करने और 
व्यभिचार फेलाने का नाम है, उसमें ईश्वर की पूजा और उसमें 
सच्चे लक्षणों का लेश तक नहीं। ओं शम्‌ 


अक्रायद इसलाम पर अक़ली नज़र । ( सत्र ) 

प्रिय महाशयो ! अक्रायद इसलाम में एक सिद्धान्त शेतान 
के अस्तित्व का है, जिसको बहुत से लोग 'बदी को इश्वरः कहते 
हैं; परन्तु ये शेतान बड़ा जबरदस्त मालूम होता है, उसके हाथ 
से इसलाम के किसी पेग़म्बर को मुक्ति नहीं मिली । इसी शेतान 
ने आदम को बहकाकर बुराई और भलाई के विवेक का फल 
खिलाया था, जिससे मुसलमानों का आदि पुरुष इश्वराज्ञा का 
उल्लंघन करनेवाला समझा जाकर बहिस्त (स्वर्ग ) से निकाला 
गया । इसी प्रकार लगभग इसलाम के प्रत्येक वृद्ध पुरुष को तंग 
किया--आप कहेंगे कि शेतान कौन है ? इसको कहानी इस 
शुभ पुस्तकों में इस प्रकार पाई जाती है कि ये “अज़ाजोलः 
नामक फ़रिश्ता था--जिस समय ईश्वर ने आदम को उत्पन्न 
किया, उस समय समस्त फ़रिश्तों को आज्ञा दी क्रि आदम को 
सिजदा करें (शिर क्कुकावें ) प्रत्येक फ़रिश्ते ने सिजदा किया 
परन्तु ““अज़राईल” ने जो इश्वर का भक्त और परम आस्तिक 
था, इसने मनुष्य पूजा से इनकार किया। बस वह बहिश्त से 
निकाला गया और उसका नाम शेतान रक्‍्खा । 

प्रिय मित्रो | यदि हम इस कहानी को सोचें तो ज्ञात होता 
है कि मुसलमानी पुस्तकों में उन आस्तिक मनुष्यों को जिन्होंने 
ईश्वर को छोड़कर मनुष्य पूजा नहीं की या जो ईश्वर के शरीक 
को बुरा समभते थे, उन्होंने अपनी विद्या के बल पर किसी 
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मुसलमानी पेराम्बर के असत्य मन्‍्तव्य को स्वीकार नहीं क्रिया-- 
शैतान बना दिया | क्योंकि इसलाम ईश्वर का शरीक माननेवाला 
है, उनके कलमे ( महामन्त्र ) में इश्वर के साथ में मुहम्मद 
रसूल का रहना आवश्यक है और जो मुहम्मद को रसूल न माने 
बह मुसलमान नहीं हो सकता । चाहे वह कितना ही विद्वान और 
ईश्वर भक्त क्‍यों न हो ? क्‍योंकि शेतान से बढ़कर कोई विद्वान 
ओर इश्वर भक्त मुसलमानी पुस्तकों सें पाया नहीं जाता और 
हजरत आदम को शेतान ने किस वस्तु का फल्न खिलाया था, 
जिससे नकी बदी का उसे विवेक हो गया। लोग जानते हैं कि 
नेकी और बदी का विवेक किससे होता है ? विद्या अर्थात्‌ ज्ञान 
से, बस शेतान ने आदम को शिक्षा दी अर्थात्‌ विद्या पढ़ाई, 
जिससे वह सत्य असत्य अथवा नकी वदी का विवेक करने 
लगा--बस, चूंकि उसे ज्ञान हो गया और उससे यह आशा न 
रही कि प्रत्येक मिथ्या मनन्‍्तव्य को भी मानता जावेगा--तब 
मुसलमानों का इश्वर घबरा गया और बेचारे आदम को जिसको 
“अज़ाज़ीलः जे मे अद्वेत, इश्वर भक्त, विद्वान और सच्चरित्र फरिश्ते 
ने शिक्षा देकर भूल से सत्य का पालन करने के लिये सद्यत कर 
दिया था, स्तर से निकाल दिया। 

प्रिय मित्रो !' आप समझ गये होंगे कि जिस मनुष्य ने बुराई 
और भलाई के विवेक के वृक्ष का फल खाया है अर्थात्‌ कुछ बुद्धि 
प्राप्त की है, वह तो मुसलमानों के स्व में रह नहीं सकता। हां 
जिसे भले बुरे का विवेक बिलकुल न ही और जो इश्वर का शरीक 
कोई नहीं, वह दावा करता हुआ लाखों फ़रिश्त और हज़ारों 
पेगम्बरों को प्रार्थना में सम्मिलित करके यह भी न समझे कि 
मैं मुशरिक अर्थात्‌ ईश्वर का शरीक माननेवाला हूँ, ऐसे ही लोगों 
के लिये हूर, खजूर और मद्य की नहरों वाला बहिश्त भौजूद है । 
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यदि ध्यान से सोचा जाबे तो स्पष्ट भालम होता है कि बुद्धिमान्‌ 
पुरुष न तो हरों से समागम पसन्द करते हैं और नहीं मदपान 
को अच्छा समझ सकते हैं। बस उनको स्वयं ही वहिश्त से 
किनारा करना पड़ता है, केवल मूखे और अज्ञों को ही यह बहिश्त 
पसन्द है। 

प्रिय महाशयो ! मुसलमानों का यह विश्वास कि मुसलमानों 
के ७३ फिरकों में--केवल एक फिरका नाजी और शेष नारी हैं, 
यह प्रकट करता है कि समस्त मुसलमान धोखे में है, उनको क्रिस 
प्रकार विश्वास हो सकता है कि कौन-सा फिरका नाजी है। जब 
क्रि प्रत्येक फिरके के लोग अपने फिरके को नाजी और दूसरों 
को नारी बतला रहे हैं और इन फिरकों के उद्देश्य सिवाय मुहम्मद 
साहब की रिसालत और कुरान के शेप भिन्न-भिन्न हैं : प्रत्युत 
बहुत से पूर्वापर विरुद्ध भी हैं और वत्तमान मुसलमानों के पास 
फिरकों की भिन्नता प्रकट करने का कोई मार्ग नहीं और नहीं 
इस सन्देह को दूर करने का अवसर मिलता है। सिवाय ईमान 
के ऐसी दशा में कुल अहले इसलाम को हुए तो नाजी होने का 
सन्देह है और ३३ सीधे दोज़सख्र ( नरक ) में जाने का विश्वास 
है चूंकि इस प्रकार के संदिग्ध बहिश्त ( स्वगे ) और विश्वस्त 
दोज़स्री ( नारकी ) मत को संसार में कोई भी स्वीकार करना 
नहीं चाहता, इसलिये मुसलमानों का ईश्वर विद्या और बुद्धि के 
स्थान में तलवार के द्वारा इस मत का प्रचार कराता है ; परन्तु 
स्मरण रहे कि तलवार के भय से और वाणी से तो कायर और 
कमीने लोग मान जाते हैँ ; परन्तु उनका हृदय उसको स्वीकार 
नहीं करता । इसलिय बह धूत्त बन जाते हैँ, उनके हृदय के विचार 
तलवार के भय स कुछ का कुछ कहते हैं। ये धूतंता और धोखे- 
बाजी कौन सिखाता है--मजहब इसलाम या मुसलमानों का 
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खुदा--क्या इंश्वर के सम्बन्ध में इसमें भी अधिक कोई इलजाम 
हो सकता है, जो प्रत्येक मुसलमान के हृदय पर मुहम्मद साहब के 
वचन के अनुसार जमा हुआ है एवं उनके चित्त को सचाई से 
हटाकर मिथ्या विश्वासों की ओर ले जाता है और उनसे जिहाद 
( धमयुद्ध ) कराता है। क्या ईश्वर में यह शक्ति नहीं कि वह 
प्रत्यक मनुष्य के हृदय को स्वतः सचाई की ओर आकर्षित करे, 
जिससे उसको धम के लिये तलवार चलाने की आवश्यकता 
नहो। 
प्रिय महाशय ! इस संदिग्ध मत ने जितना अंधकार और 
रक्पात संसार में फेलाया है और जितने ईश्वर के भक्तों को 
इश्वराज्ञा से हटाकर व्यभिचार सिग्बलाया है, उससे बढ़कर संसार 
के किसी मत में नहीं पाया जाता--हमने जहाँ तक मुसलमानों 
के सम्बन्ध में विचार किया, हमें उनसे बढ़कर कोई शत्रु ईश्वर 
ओर मनुष्यों का दृष्टि नहीं आता--हमारे बहुत से मित्र कहेंगे 
इसलाम इश्वर का दुश्मन किस प्रकार है--महाशय ! उसका 
उत्तर यह है कि प्रत्येक मुसलमान तौरेत, जबूर और इंजील को 
इश्वरीय वाक्य मानता है, बस उनके माननेवाले यहूदी, ईसाई 
आदि इसलाम की दृष्टि में ईश्वरीय वाक्य माननेवाले हें ; परन्तु 
ईसाई और यहूदी कुरान को ईश्वरीय वाक्य नहों बतलाते और 
मुहम्मर साहब को उनकी विलासिता, रक्तपात और मूखेता के 
कारण पेगम्बर स्व्रीकार नहीं करते--इस दशा में ईसाई और 
यहूदी दोनों समुदायों के विश्वास में ईश्वर की आज्ञा के बद्ध हैं 
ओर मुसलमान अपने सनिश्ग्ध मत के अनुसार ईश्वर के भक्तों 
ओर विरोधियों के विचार में नास्तिक; अब मुसलमानों का 
कतंव्य तो यह था कि कुरान और मुहम्मद साहब को बुद्धिपू्वक 
यहूदियों और ईंसाइयों को सममाते ; परन्तु उनके पास कोई 
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प्रमाण नहीं कि जिससे कुरान और पेगम्बर को प्रमाणित करें 
अब लाचार होकर इंसाई और यहूदी लोगों को तलवार से विच- 
लित करने पर तय्यार हुए, अब बतलाइये कि ईश्वर से विचलित 
करना और उसके माननेवालों को तलवार के भय से उसको 
आज्ञा से प्रथक्‌ करके धूत्तता सिखलाना सिवाय ईश्वर के शत्रुओं 
के और किससे सम्भव हो सकता है-- 

प्रिय मित्रों |! कोई-कोई मौलवी कहते सुने गये हैं कि यहूदियों 
की तौरेत और ईंसाइयों की बाइबिल वह किताव नहीं है, जो 
इश्वर ने मूसा दाऊद और ईसा पर प्रकट की थी; किन्तु यह 
किताब तो नन्‍्यूनाधिक करके इन लोगों ने बना ली है ; परन्तु 
मुसलमानों का यह दावा बिलकुल निबंल है; क्योंकि उनके 
पास कोई सह्दी लेख तौरेत का विद्यमान नहीं है। और कुरान 
शरोफ़ की २७ वीं आयत सूरत बकर सिपारह अव्वल में लिखा 
है कि “तुम क्रिस तरह वहिमुख हो, खुदा से और पहले तुम थे 
बेजान--“फिर उसने तुमको जिलाया फिर मारेगा फिर वापिस 
जाओगे” प्यारे मुसलमान भाइयो ! तनिक सोचो तो सही इस 
आयत से क्‍या मालूम होता है। अव्बल ये ख्याल करो कि “तुम! 
का शब्द शरीर के लिये आया है या जीव के लिये ? या दो मिली 
हुई वस्तुओं के लिये ? यदि कहो शरीर के लिये तो शरीर का 
अनादि होना सिद्ध होता है और यदि जीव के लिये तो कहो कि 
जीव कभी बेजान रहता है या नहीं ? क्‍योंकि जीव को तो जीवन 
कहते हैं । यदि कहो कि संयुक्त के लिये तो भी असत्य है ; क्योंकि 
संयुक्त कभी बेजान हो नहीं सकता । जत्र बेजा न था, तत्र संयुक्त 
अर्थात्‌ जीव और शरीर मिज्ञा हुआ नहीं था। जब्च संयुक्त हुआ 
तो बेजान नहीं। इस दशा में इस प्रकार के विद्या और बुद्धि के 
विपरीत अनुभव को ईश्वर के गले मढ़ना ईश्वर की हतक 
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करके दोज़सत ( नरक ) में जाने का सामान करना है---और इसी 
सूरत बकर की छठी आयत में लिखा है कि “जब कहा तेरे रच 
( इश्वर ) ने मुकको बनाना है जमीं में एक नायव बोले क्‍या तू 
कहेगा उसमें जो शख्श फिसाद करे वहाँ और करे खून और तस- 
बीह ( माला ) करते हैं और याद करते हैं तेरी जात पाक को हम-- 
कहा सुमको मालूम है जो तुम नहीं जानते”? प्यारे मुसलमान 
भाइयों ! तनिक पक्षपात को दूर करके सोचो कि नायब उस 
जगह होता है, जहाँ स्वयं अफ़सर न हो । क्या इससे सिद्ध नहीं 
होता है कि मुसलमानों के विश्वास में इंश्वर प्रथ्वी पर नहीं 
ओर आदमी उसके नाथब हैं और फ़रिश्तों के सममकाने पर भी 
खुदा को समक न आई और उसने दुनिया में रक्तपात फेलाया 
ओर फिर नूह के समय में तूफ़ान लाकर दुनिया को तबाह 
किया और अपने किये पर अफ़्सोस किया और आयत ३१, 
३२ और ३३ के देखने से तो खुदा पर बहुत से दोष आरोपण 
होते हैं सूरत ३१ “और सिखलाये आदम को नाम सारे फिर 
यह दिखाये फ़रिश्तों को--कहा बताओ नाम उनके अगर हो 
तुम सच्चे” आयत ३२--बोले कि तू सबसे निराला है, हमको 
मालूम नहीं मगर जितना तू ने सिखलाया तू है दाना और 
हकीम, आयत ३३--कहा ऐ आदम बता दे उनको नाम उनके 
फिर जब उसने बताये नाम उनके कहा मैंने न कहा था मुझको 
मालूम है पर्द आसमान और ज़मीन के और मालूम है जो तुम 
जाहिर करते हो और छिपाते हो” क्या ये बात ख॒दा को लाज़िम 
है कि एक आदमी को सिखलादे और दूसरों के लिये कहे पूछ 
कर देख लो । जब कि फ़रिश्तों ने स्पष्ट शब्दों में कहा था कि 
हमको इसी क़दर मालूम है, जिस क़दर तूने सिखलाया और 
आदम को भी उसी क़दर मालूम था, जिस क़दर खुदा ने सिख- 
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लाया था | इससे ख़ुदा ने आदम की क्या बुजुर्गीं मालूम की, 
जिससे साधु प्रकृति फ़रिश्तों को छोड़ दुष्ट प्रकृति और श्रल्प- 
ज्ञानी आदम को नायच बनाया । कोई न्यायाधीश शाशक भी 
अपने शिष्यों से इस ग्रकार की अनुचित रिआयतव नहीं करता 
और न मकर फेलाता है ; क्‍योंकि ज्ञिसको शिक्षा दी है, उसी में से 
उससे प्रश्न करता है ; परन्तु मुसलमानों का ख़ुदा अद्भुत प्रकार 
का है, कि फ़रिश्तों को कम बतलाकर अधिक प्रश्न करता है आदम 
को सिखलाकर उससे पूछ लेता है और उससे अपनी शेखी और 
आदम का महत्त्व स्थापन करता है। ऐसे फरेबी और शेखीबाज 
खुदा को तो कोई बुद्धिमान खुदा नहीं कहता। सिवाय अशिक्षितों 
के--इसी सूरत बकर की आयत ४६ में लिखा है-- “और जब 
हमने चीरा तुम्हारे लिये दरिया फिर बचा दिया तुमको फरओन 
के लोगों से तुम देखते थे ।” 

प्यारे पाठकों ! यहां मुसलमानों का खुदा अद्धूत प्रकार क 
बातें कर रहा है ; क्योंकि जो घटनायें मूसा के समय में हुई थीं, 
उन्हें मुहम्मद के समय में लोग किस प्रकार देख सकते थे और 
मुसलमानों के विश्वास के अनुसार तो यह बात स्पष्टतया भूठ 
मालूम होती है ; क्योंकि मूसा के समय में जो लोग मर गये, वह 
कयामत के रोज उठेंगे और मुहम्मद के समय के जो थे, उन्होंने 
दरिया का फटना बिलकुल नहीं देखा। बस उनको कहना तुम 
देखते थे, बिलकुल भूठ है । दूसरे मूसा के समय जिन लोगों को 
बचाया था, वह तो मर चुके थे और मुहम्मद्‌ के समय के लोगों 
को कहना कि हमने तुम को बचाया था यह और भूठ है, जब 
मुसलमानों का खुदा लोगों के मुँह पर भ्रूठ बोलता है तो 
उसके दरिया चीरने को सद्दी सलभना मूखेता है--यहाँ पर 
तो कुरान उसी लोकोक्ति को चरिताथ कर रहा है कि भेरे 
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द्वादा मेरे भशया या तुम मेरा हाथ सूँघ कर देख लो । प्यारे 
नाज़रीन ! आगे चल कर आयत पाँच में मुसलमानों का खुदा 
फ़रमाता है कि--“जब हमने वादा किया मूसा से चार जात की 
इबादत कर ; लेकिन तुमने गोशाला को पूजा, तुम बेइंसाफ़ हो । 
विचार का स्थल है कि मूसा के वारे और कुरान के ज़माने से 
क्या सम्बन्ध है. न तो मुहम्मद के ज़माने के लोगों न गोशाला 
पूजा और न उन्हीं से ख़ुदा न कोई वादा किया--हम नहीं 
जानते फिर क्यों बचारों को वेइंसाफ़ वतलाया गया। अगर यही 
दशा ख़दा की रही तो कुल अहनले इसलाम के वास्ते दोज़ख 
( नरक ) आवश्यक होगा । क्योंकि मूसा, ईसा--इब्राहीम आदि 
पेंग़़म्बरों से और मुसलमानों के इंश्वर से जो प्रनिज्ञापत्र हुए हैं, 
उनके अनुसार अमल न करते से सबको नरक में जाना होगा 
यदि प्रतिज्ञापत्रों की तामील करना चाहें तो वह प्रनिज्ञापत्र विद्य- 
मान नहीं, किस प्रकार मालूम करें कि य प्रतिज्ञापत्र हुए थे । 

प्रिय पाठकों ! मुसलमान लोग शक्राअत के भी कायल हैं ; 
परन्तु ये सिद्धान्त भी विद्या और न्याय से बहुत दूर पहुँचाने- 
वाला है, यहाँ पर प्रश्न उत्पन्न द्योता है फ्रि मुहम्मद साहब नेक- 
चलन आदमियों की शफ़ाअत करेंगे या बदचलनों की अथवा 
दोनों की यदि कहो नेकों की तो व्यर्थ & ; क्योंकि नेक तो इश्वर 
के न्‍्यायानुकूल अपने शुभ कर्मों के कारण बहिश्त (स्वगं) में 
जायेंगे ही, उनको शफ़ाअत की कोड आवश्यकता नहीं यदि कहो 
बदों की शफ्राअ्र॒त करेंगे तो शफ़ाअत का सिद्धान्त नितान्‍्त पापों 
का फत्तानेवाला है। क्योंकि मुसलमानों को विश्वास हो गया 
है कि अपराधी मुहम्मद साहब करो शक्राअत से बख्शे जावेंगे 
तो बहू पाप से क्यों डरेंगे यदि नेक और बद दोनों की शक्राअत 
करेंगे तो इसलाम ऑग्रेर नगरी हो जायगी--और दूसरे इस 


द्‌० ग्रं० सं०--१३ 
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मसले से शिक भी सिद्ध होता है, इसलिये यह सिद्धान्त बुद्धि 
के बिलकुल विपरीत दे । 

प्रिय महाशयो ! इसलाम का सिद्धान्त जिहाद ( धरम युद्ध ) 
सबसे प्रबल सिद्धान्त है, जिसकी आड़ में मुसलमान लाखों 
निरपराधियों का रक्तपात करके बजाय खूनी और नृशंस होने के 
अपने लिये गाज़ी और शहीद समभते हैं। यही सिद्धान्त है 
जिससे मालूम होता है कि इसलाम मज़हब नहीं बल्कि पोलि- 
टिकल समुदाय है ; क्योंकि मज़हब का सम्बन्ध दिल से है और 
कोई मनुष्य किसी को तलवार के ज़ोर से, उसके हार्दिक विचारों 
से प्रथक्‌ नहीं कर सकता, यही कारण है कि लाखों आदमी प्रकट 
में मुसलमान हो जाते हें ; परन्तु उनके दिल पूर्व की भाँति अपने 
पैठक भाव और चाल चालन की ओर लगे रहते हैं--बहुत से 
ऐसे मुसलमान अब भी मौजूद हैं. कि जिनको अक्रायद इसलाम 
पर तनिक भी बिश्वास नही और न वह उसे सच्चा मज़हब 
ख्याल करते हैं। आप लोग कहेंगे कि ऐसे लोग अपने पेतक धर्म 
पर क्यों नहीं चले जाते, ताकि उनको नित्य प्रति अपने आत्मा 
के विरुद्ध काम करने के कष्ट से मुक्ति मिले ; परन्तु क्या किया 
जावे, रूम, युनान, इरान, अरब, अफगानिस्तान वगैरह को 
मूखे जातियाँ तो किसी प्रकार भी अपने पेतृक धर्म को इसलाम 
से अच्छा कह नहीं सऊतीं ; क्योंकि मुद्दों से इनका मज़हब 
दूर हो गया है और अब उनके ख्यालात भी ज़माने में कम 
पाये जाते हैं । रहे भारतवर्ष के मुसलमान, इनमें लाखों आदमी 
हैं, जिनके खयालात उनके असली मज़हब की तरफ़ जाना चाहते 
हैं; परन्तु वह हिन्दू विरादरी की ग़लती से अपने असली मज्- 
हब में आ नहीं सकते। बहुत से मुसलमान हैं कि जिनको 
भालूस है कि उनके बाप, दादे जन्नन मुसलमान किये गये, नहीं- 


वैदिक धर्म और अहले-हसलाम ] १६५ 


नहीं बल्कि वह यह भी जानते हैं कि इन नृशंस मौलवी मुल्लाओं 
ने हमें अपने उच्च धरम से गिराया और अपने भाइयों से प्रथक्‌ 
किया, हमारे पैठक भाई हमसे घृणा करने लगे--इसी प्रकार 
के विचार और भी बहुत से मुसलमानों के हृदय में विद्यमान हैं ; 
क्योंकि भारतवर्ष में कोई समक कर तो मुसलमान हुआ नहीं । 
बहुत से मुसलमान तो वह हैं कि जिनके बाप-दादों को तलवार 
के ज़ोर से कट्टर मुल्लाओं ने उनके सत्य धर्म से प्रथक कर दिया 
था और उनको अब इस प्रकार की शिक्षा देते हैं कि मज़हब में 
अक्रत की दख्वत नहीं, इसलिये वद्‌ इसलाम में मौजूद हैं; परन्तु 
उनके दिल ब्रशर्ते गे और सचाई के इसलाम के श्र हैं; 
परन्तु विवशतः दश काल के विचार से इसलाम के आधीन हैं-- 
दूसरे वह मुसलमान हैँ, जो वेश्या आदि की मित्रता के कारण 
उतके खाने पीने में सम्मिलित हो गये--उन लोगों को तो 
मुसलमानी मत से कोई सम्बन्ध ही नहीं केवल अपनी विराद्री 
के दबाव से, जो उनको रगस्डियों के साथ खाने पीने से रोकता 
था, बचकर वह विषय भोगों के दास बन रहे हैं । 

तीसरे वह हैं, जो बादशाही समय में धन और प्रतिष्ठा प्राप्त 
करने के लिये मुखलमान हो गये थे, य लोग भी वस्तुतः मुसलमान 
नहीं, केवल संसार के दास हैं । 

प्रिय महाशयो ! इस प्रकार भारतबष के $ हिस्सा मुसलमान 
इस भ्रकार के हैं, जिनका मुसलमानी मत से कोई सम्बन्ध नहीं और 
न वह इसलाम को बातों को दिल से मानते हैं और न उनका 
इसलामी पुस्तकों पर विश्वास ही है और न वह उस पर अमल 
करते हैं | हज़ारों सृफी व हाबी इत्यादि इसलामी र॒घृष्टि से निराले 
हैं--नेचरी तो इसलाम को अपने साँचे में ढालना चाहते हैं-- 
निदान इसलाम के तेह्त्तर फ़रिरकों में बहुत थोड़े आदमी हैं, जो 
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इसलाम के असली माननेवाले हैं, केवल हिन्दुओं की निबेलता 
ने हिन्दुओं को इस कष्ट में डाल रकखा है कि वह अपने बिछुड़े 
हुए भाइयों को मिलाते नहीं, अगर आज हिन्दू मिलाना प्रारम्भ 
करें तो दस व में भारतवष में इसलाम की वही दशा हो जायगी, 
जो स्पेन आदि देशो में हुई । 





भारत का दुभाग्य 


आज कल जब कोई भारतबर्प के भाग्य पर विचार करता है 
तो इस के बदल कि उप्त के चित्त में भारतवप के असाध्य रोग के 
घटने की आश। हों, जिससे कि वह कह सके कि भारत का दुर्भाग्य 
शीघ्र हो दूर होगा. उसे पग-पग पर बुराई बढ़ती हुई जान पड़ती हैं, 
यद्यपि बहुत समय के पीछे भारत को गवनमेंट का स्वतंत्रता 
प्रदायक एवं शांतिपूण राज्य प्राप्त हुआ है कि जिससे यदि 
भारतवासी चाहते तो उनकी विद्या, बुद्धि, सदाचार एवं आर्थिक- 
सबे प्रकार को ही--उन्नति हो सकृती थी और इस प्रकार देश 
उन घावों को, जो कि अत्याचारी बादशाहों के राज्य में इसके 
शरीर पर होगये थे, निवृत्त करके फिर बलवान और फुरतीला हो 
जाता ; परन्तु भारत के दुर्भाग्य से इस रामबाण औपधि ने इसपर 
उलटा ही प्रभाव डाला और शांति तथा स्वतंत्रता के द्वारा उन्नति 
करने के पलट आलस्य, अविश्वास एवं उत्साहहीनता के गदड़े में 
जा गिरा यद्यपि ऐसा समय पाकर भी अपनी बुराइयों को दूर न 
करना नितांत मूखंता है और भारत में बहुत से परिडत भी 
विद्यमान हैं ; परन्तु नाश काल होने के कारण उनकी बुद्धि बिगड़ 
रही है यद्याप भारत के रोग की निवृत्ति के लिये बुद्ध, शझ्भर तथा 
स्वामी दयानन्द जेसे महात्मा आये और उन्होंने मागे दिखाकर उसे 
उन्नति के स्थान पर लेजाना चाह; परन्तु वही बात हुई किः-- 


तिही दस्तान क्रिस्मतरा चिम्नदज्ञ रबरे कामिल । 
किखि ज्ञज आबे हेवाँ तिश्ना में आरद सिकंदररा ॥ 
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अर्थात्‌ भाग्यहीनों को योग्य पथप्रदर्शक मिलने पर भी कोई 
लाभ नहीं होता ; क्योंकि देखो खिञ्ज ( नाम एक फरिस्ते: का ) 
सरीखा पथप्रदर्शक होने पर भी सिकन्दर [ नाम एक यूनान के 
महाराजा का ] अम्रत कुण्ड से प्यासा ही आ रहा है। 

यद्यपि इन महात्माओं ने अपनी सम्पूण आयु इसकी बुराइयों 
के निवारण में लगा दी और उसके रोग के निवाणाथ उत्तमोत्तम 
ओषधि निकाली ; परन्तु दुर्भाग्य वश फल उलटा हुआ, जैसा कि 
एक कवि ने कहा-- 

मर्ज़ बढ़ता गया, ज्यों-ज्यों दवा की । 

जितना सुधारकों ने उसके सुधारने का प्रयत्न किया, उतना ही 
उसके देह के अंग प्रथक्‌-प्रथक्‌ होते गये ओर उन महात्माओ का 
प्रयल्ल निष्फल हो गया यद्यपि शक्लुर और बुद्ध के समय को दृर 
देखकर हम कोई ठीक सम्मति न प्रकाशित कर सके ; परन्तु 
स्वामी दयानन्द का समय हमारे आगे ही निकला है [ वा हमारे 
आगे का ही है ] इस बाल त्रह्मचारी और परापकारी महात्मा ने 
जितने कष्ट सहन करके भारतवर्ष को बेद्कि धर्म रूपी अमृत से 
जीवित करना चाहा, उसको देखनेवाले बहुत से मनुष्य अभी हैं 
आर स्वामी दयानन्द ने जिस काम के लिये परिश्रम किया था, 
उसमें वह सफल भी हुए यद्यपि उनको विद्या और बल के कारण 
उनके जीवन में पग-पग पर सफलता ने पाँव चूमे और शक्कर और 
बुद्ध की भाँति वह भी निजोदेश्य से पीछे न हट; परन्तु जिस 
प्रकार शक्कर और बुद्ध के अनुयाइयों ने उनके उद्देश्य को 
पूणतया नष्ट करके एक पंथ खड़ा कर दिया बस वही दशा 
स्वामी दयानन्द के सिद्धांत की हो रही है । हमारे बहुत से मित्र ऋ्द्ध 
होकर हमसे प्रश्न करेंगे कि तुम्हारे पास इसका क्या प्रमाण है कि 
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आयये समाज स्वामीजी के उद्देश्य से पूर्णतया अलग हो गई ? 
यद्यपि इसके लिये बहुत से श्रमाण हैं और आय्य समाज के 
इतिहास में प्रत्येक घटना जो स्वामीजी के परलोक गमन के पश्चात्‌ 
हुई, इस बात की साक्षी है, जिसका वर्णन कि हम इस छोटी सी 
, पुस्तक में करने से अ्रसमथ हैं ; परन्तु एक घटना उद्धृत करने हैं, 
जिससे कि जनता खजयं विचार लेगी । 
आज' कल पंडित भीममेनजी ने प्रतिनिधि सभाओं को मृतक 
श्राद्ध के विपय में जो एक प्रकार की घोषणा दी है, इसके सम्बन्ध 
में इटावा समाज से प्रतिनिधि सभा में एक पत्र इस प्रकार का 
आया था कि पंडित भीमसेनजी को अपनी समाज का सभासद्‌ 
रक्‍खें या नहीं ? यह विपय प्रतिनिधि सभा की अन्‍्तरंग में 
प्रविष्ट हुआ और उस पर यह आज्ञा हुई कि पंडित भीमसेनजी 
आयय सिद्धान्त के विरुद्ध हैं, अत: उन्हें प्रथर करदो । स्वामीजी 
ने सत्याथ प्रकाश के प्रप्ठ १४३ पर भ्रगुसंहिता के प्रमाण से यह 
बताया है कि धम्म॑निर्णय का अधिकार किसको है ? देखो सत्याथ- 
प्रकाश प्रप्ठ १४३ पंक्ति १७-१८:-- 


एको5पिवेद विद्ध्म झ॑ व्यवस्पेद्‌ द्विजोत्तमः | सविज्ञेय: 
परोधमोंनाज्ञाना झुदितोष्युतेः | मनु० १२ ॥ १ ॥ १३ 


अथ--यदि अकेला वेदों का जाननेवाला, द्विजों में उत्तम 
जिस धर्म की व्यवस्था करे, वही श्रेष्ठ धमे हे और अज्ञानी जो 
सहस्रों लाखों और करोड़ मिलकर भी जो व्यवस्था करें, सो 
कदापि न माननी चाहिए। 


अब प्रश्न यह होता है कि जिस अन्तरंग सभा ने यह व्य- 
वस्था दी कि पंडित भीमसेनजी आय्ये सिद्धांत के बिशेधी हैं 
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उसमें कैसे-कैसे विद्वान थे ; प्रथम तो श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूण 
विद्वान लाला कृष्णलालजी सुपरिन्‍्टेन्डेन्ट ( अधिछ्ठाता ) बैदिक 
आश्रम अलीगढ़ | (२) श्रीमान वेद वेदांध के पूर्ण बिद्वान्‌ 
कुँवर हुकुमसिंहजी, ( ३ ) श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूरो विद्मान्‌ 
लाला लखपतरायजी बकील गाजियाबाद, (४ ) वेद वेदांग के 
विद्वान्‌ मुंशी नारायणप्रसादजी, मंत्री प्रतिनिधि सभा, (४ ) 
श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूष्ण विद्वान्‌ बाबू श्रीरयमजी आगरा (६) 
बेद वेदांग के पूर्ण विद्वान पंडित भगवानदीनजी (७) बेद 
वेदांग के विद्वान्‌ मास्टर श्यामसुंद्र बी० ए« एल<०८-एल० थी० 
साइनस मास्टर (८) वंद बेदांग के पूर्ण विद्वान छोटेलालजी 
बी०८ ए० साइन्स मास्टर अलीगढ़ ( ६ ) ठाकुर हमोरसिंहजी । 
स्वामीजी ने तो एक ही वेद बेदांग के परिडत की धम्म व्यवस्था 
को मान्य तब्रताया है, अब यहाँ पर ता नौ विद्वानों की सभा हुई 
यदि उसको परिडत भीमसेन वा और कोई न मान तो उसके 
अधर्मी होने में क्या संदेह है ? यदि किसी को यह संशय हो कि 
इन लोगों को वेदों का विद्वान केसे मान तो उसका यह स्पष्ट 
उत्तर है कि उनके पद इस बात के सूचक हैं कि वे वेदों के 
विद्वान्‌ हैँं। पहिले श्रीमान्‌ लाला कंष्णलालजी वैदिक आश्रम 
के अधिएाता हैं। भला वेदिक आश्रम का अधिए्ठाता वेदों का 
विद्वान कैसे न होगा और मास्टर श्यमसुन्दरजी गुरुकृत ही कया 
प्रान्त की सम्पूर्ण समाजों के बिद्यालय विभाग के मंत्री हैं तथा 
स्कीम आदि के रचगिता उनके वेद वेदाज्ञ के पूण विद्वान होने 
में संशय करना पाप हैं ओर शेप भी इसी प्रकार ऐसे अधिकार 
रखते हैं कि जिससे उनको वेदों का ज्ञाता होना सब साधारण 
पर प्रकट हो जाता है | परन्तु बहुत से श्रान्त मनुष्य इस पर भी 
संशय करेंगे और कह उठेंगे कि हम इन लोगों को जानते हैं, इन 
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में तो कोई व्याकरण भी जानने वाला नहीं । यह सब तो केवल 
अंग्रेज़ी भाषा के परिडत और १००) तक के नौकर हैं. और कोई 
तो ३०) ही में अपना जीवन निर्वाद्द करते हैं। परन्तु ऐसे अ्रातों 
के अज्ञान होने में कोई संदेह नहीं ; क्योंकि यह विचारे नहीं जानते 
कि उनकी शक्ति कितनी हैं ? अजी कल ही उपदेशकों के नाम 
गुप्त आज्ञा-पत्र निकाल दिया जायगा और आज्ञा-पत्र निकालने 
की भी कौन आवश्यकता है। वेद प्रचार के उपदेशक तो सबदा 
ऐसे भ्रातों को दुराचारी सिद्ध करने के लिये उद्यत ही हैं ; क्‍योंकि 
जिस प्रतिनिधि से वेतन पाते हैं, उसके अधिकारी एवं संगठन 
पर आतक्षेप करनेवालों को क्‍या वह दण्ड न दना उचित 
सममेंगे ? कदापि नहीं | वह अपना कत्तंव्य समभने हैं कि संग- 
ठन के विरोधियों को कूठ सच जैस भी बने दण्ड दवें । ओह ! 
लेखनी कहां से कहां चली गई। हमें यह कहना है कि हम 
नहीं जानते कि वह आये सिद्धान्त किस पुस्तक में लिखा हुआ 
है, जिसके कि परिडत भीमसेनजी विरोधी हैं ? यदि फोई कहे 
कि सत्याथ प्रकाश में, तो जहां रवामीजी ने अपना मन्तव्य लिखा 
है, वहां इस बात का नाम तक नहीं है और यदि कहो कि सत्याथे- 
प्रकाश की और बातों से इसका खण्डन सिद्ध होता है ता विचारे 
भीमसेन ही क्‍यों इस पाप के दोपी माने गय ? इसके अपराधी 
तो प्रतिनिधि सभा के और भी परिडत हैं। दखो स्वामीजी ने यह 
कहीं नहीं लिखा कि म्रतक श्राद्ध पाप कर्म है ; परन्तु जिस पुरुष 
की स्री मर गई हो, उसका कारी से विवाह करना पाप वताया है । 
देखो सत्याथं-प्रकाश प्र.्०ठ ११९। परन्तु प्रतिनिधि के सभासदों 
ओर उपदेशकों में कितने मनुष्य मिलेंग, जिन्होंने कि इस पाप 
को किया । कया प्रतिनिधि सभा ने उसका नोटिस लिया ? कभी 
नहीं । इसी प्रकार सत्याथ प्रकाश में प्रुप्ठ २६६ पर स्वामीजी ने 
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द्विजों को अपने हाथ से रोटी बनाकर खाने का निषेध किया है। 
देखो सत्याथ-प्रकाश प्रष्ठ २६६ पंक्ति २:-- 

प्र०--हिज अपने हाथ की बनाई हुई खावें वा शुद्र के हाथ 
की बनाई | 

उ०--शू द्र के हाथ की बनाई खावें ; क्‍योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वेश्य वर्ण के स्त्री पुरुष विद्या पढ़ाने, राज्य करने, और पशु 
पालन एवं कृषि और वाशिज्य के काम में लगे रहें | 

स्वामी जी यहां पर द्विजों कों स्पष्ठतया अपने हाथ से बना- 
कर खाने के लिये निषेध करते हैं ; परन्तु आय्ये प्रतिनिधि सभा 
के कितने उपदेशक हैं, जो स्वामी जी के इस सिद्धान्त को पावों 
तले कुचलते हैं, सबंदा अपने हाथ की बनाई हुई खाते हैं और 
वार्षिकोत्सवों पर दो-दो घन्टे रोटी में लगाते हैं । क्‍या प्रतिनिधि 
सभा ने उनका नोटिस लिया ? कभी नहीं | इसी कारण स्वामी 
जी ने गुण और कम से वर्ण मानना बताया था, परन्तु प्रतिनिधि 
सभा के समस्त सदस्य एवं उपदेशक अभी तक जन्म से ही वर्ण 
मान कर काम करते हैं, क्या कोई इसका नांटिस लेता है ? कदापि 
नहीं । फिर नहीं जान पड़ता कि परिडत भीमसेन ने क्या अप- 
राध किया है, जो आय्य समाज से प्रथक करने की व्यवस्था इन 
नौ वेद के विद्वानों की अन्तरंग ने देदी ? यादि प्रतिनिधि सभा 
के पक्तपात तथा मूखंता की यही दशा रही तो आय्यं समाज का 
शीघ्र ही अन्त हो जायगा। क्योंकि स्वामी दयानन्द ने जिस 
बेदिक धम्म के सिद्धान्तों पर आयसमाज की नींव रकखी थी, उस 
नींव पर से ऐसे विद्धानों की शक्ति ने आय समाज की भीत को 
हटा दिया है और जो भीत नींव से हट जाय उसके टिकने का 
ठिकाना नहीं। यदि ध्यानपूवेक सोचा जाबे तो हिन्दू जाति का 
उद्धार करते करते जेसा कि एक बेर आय मित्र में छुपा था, जिस 
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पर कि हमने पहिले भी लिखा था, आय॑ प्रतिनिधि सभा के 
विचार हिन्दुओं के विचारों के प्रवाह में बह गये । हिन्दुओं की 
रीति जन्म से वण मानना अपने हाथ का खाना आदिक थे, वही 
प्रतिनिधि सभा के उपदेशकों और बह॒धा समाज के अधिकारियों 
में पाये जाते हैं, नियोग के बदले उपदेशक लोग और सबे 
साधारण आये क्वॉरी कन्या से विवाह करते हैं और जेसा कि 
हिन्दुओं में चला आया है कि जब वे किसी के उचित ग्रश्न 
का उत्तर नहीं दे सकते त। कट उसे कुटुम्ब से निकालने की 
धमकी देते हैं, ठीक यही अवस्था आये प्रतिनिधि सभा की है । 
परिडत भीमसेनजी मृतक श्राद्ध पर शास्राथ का चेलेजञ्ज देते हैं 
और प्रतिनिधि सभा उनके शाख्राथ के चेलेज्ञ को स्वीकार 
करके उनसे शास्राथ करके इस बात को निणय करने के स्थान 
में उनको इटावा समाज से प्रथक करने की व्यवध्था देती है । 
यही दशा परिडित बद्रीदत्त की है, उनके प्रथक करने का विज्ञापन 
भी आय्ये मित्र में छप रहा हे और नादिरशाही हुकुम चढ़ रहा 
है कि उनके पास कोई सार्टीफिकेट ( प्रमाण पत्र ) नहीं, उन्हें 
कोई समाज अपने प्लेटफाम ( स्थान ) पर लेक्चर , व्याख्यान ) 
न देने दे | परन्तु खेद तो यह है कि इस प्रकार के आज्ञा-पत्र 
निकालने वाले, जहाँ विद्या के पूरे हैं, वहाँ अक़ल ( बुद्धि ) के 
भी धनी हैं और उन्हें पता तक नहीं कि आय्य समाजों में 
उनकी समाजों में उनकी आज्ञाओं का कहाँ तक पालन होता है। 

परिडतों के सार्टीफ्रिकेट को रद्दी करके उनके व्याख्यानों 
के रोकने का प्रबंध किया जाता है, यह नितान्त मूखंता है, जिस 
समय लाला लाजपतराय का व्याख्यान मुरादाबाद समाज में 
हुआ, उस समय क्या लालाजी के पास आय्ये प्रतिनिधि सभा 
का सार्टीफ़िकेट था ? कभी नहीं, क्‍या यह लचकडं पार्टी के 
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विख्यात नेनाओं में से नहीं थे ? अवश्य थे। जब्न कि स्वयं मुरादा- 
बाद जहाँ पर कि प्रतिनिधि का कार्यालय है, उक्त सभा के 
सार्टीफ़िकिट और आज्ञाओं का यह आदर है तो बाहर की 
समाजों से परिडतों के व्याख्यान बंद कराने की आशा रखना 
नितांत मूखंता है। केवल गाँव की समाजों से तो, जो कि उप« 
देशकों के हाथ में होती हैं जो चाह सो प्रतिनिधि सभा करा ले 
परन्तु बुद्धिमान्‌ समाजें ऐसी प्रतिनिधि की आज्ञाओं की तनिक 
भी परवाह नहीं करतीं, जेसा कि मुरादाबाद समाज ने नहीं 
किया ? गाँवों के मनुष्य उपदेश्कों के हाथ में हैं, यदि कालिज 
पार्टी के लोग अधिक उपदेशक रख लें तो लगभग सम्पूर्ण समाजें 
उनकी ओर चली जांबें, क्योंकि अभी आय्य समाजों में सिद्धान्त 
से विज्ञता एवम भले बुरे का ज्ञान भी नहीं उत्पन्न हुआ और 
नाहीं वे अपने शत्र॒ और मित्र में भेद कर सकती हैं | जब कि 
समाजों के संगठन का अभिमान रखनेवाली प्रतिनिधि की यह 
दशा है कि उसकी आज्ञाओं का उस स्थान पर ही जहाँ कि 
उस्तका कार्यालय है, पालन नहीं होता | जेसा कि किसी फारसी 
कवि ने कहा हँ:--- 
चु कुफ़ज्ञ कावा बरखेज़द कुजा मानद मुपल्मानी । 

अर्थात्‌--जब कि कातवा से ही क्रफु अर्थात इसलाम पर 
अविश्वास उठे, तो फिर बताइये इसलाम रहे कहाँ ? 

और वह अपनी मू्खेता से परिडत भीमसेन को प्रथक्‌ 
करने के सरक्यूलर पास करके सामाजिक शक्ति तथा धन को 
अपनी अवहेलना रूपी नदी में डुबोती जाती है, जब कि बाल 
ब्रद्मदारी की फुलवाड़ी की जिस पर कि भारतबपे की आगामी 
आशायें लगी हुई थीं, यह दशा है, तो अवश्य मानना पड़ता है 
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कि भारतवप का दुर्भाग्य शेप है । जब कि स्वामीजी के सिद्धांत 
के विरुद्ध इतने बड़े-बड़े विद्वान धमं व्यवस्था के लिये नियन 
किये जाते हैं और वह इस प्रकार निम्मूल व्यर्थ के सरक्यूलर 
पास करके बिद्वानों को आय्य समाज से प्रथक्‌ करते जाते हैं 
तो स्पष्ट विदित होता है कि वह आये समाजों के अज्ञान मित्र 
हैं, जो अपने विचार में तो भलाई करते हैं; परन्तु होता बुरा 
चला जाता है। अथवा थे आय्य समाज से विद्या को प्रथक 

् ६ «४ छ हे ह 
करके आय्य समाज को अपनी भेड़ें बनाना चाहते हैं। जिससे 
कि आयये समाजों पर जो रुपय की ऊन है, सो आय वर्ष उतार 
लें और जेसा चाहें बेसी आज्ञा का पालन करा लें, फिर उन्हें 
कोई प्रयोजन नहीं। चाहे आय्ये समाजें नष्ट हों वा बनी रहें। 
इसकी पुष्टि इनके प्रत्यक काय से होती है। ट्रक्ट सोसाइटी के 
लिये द्रव्य एकत्रित किया गया पर निकले कितने ट्रेक्ट ? 
लेखराम मेमोरियल फणड ( स्मरण निशि ) के लिये धन इकट्ठा 
किया गया, पर किया क्या ? अब गुरुकुल के लिये रुपया बटोरा 
जा रहा हट, इसका भी परिणाम अन्त में प्रकट हो जायगा। 
समाजों के विश्वास, धार्मिक उत्साह एबम ऐक्य का तो नाश 
हो ही चुका, अब शेप गुणों का शीघ्र दी अन्त करके वही कोरे 
हिंदू के हिंदू बना देना ही इनको काये सफलता होगी। 
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जाति के प्रति सहानुभूति रखने वालो ! देश हिलैषियों !! 
धुरन्धर विद्वानों तथा बुद्धिमानो !!! आर्य्यावर्त के नवयुवफो 
उठो । आज सम्पूर्ण देश तुम्दारी ओर टकटकी लगाये हुए है। 
जिस श्रकार कि ग्रीष्म ऋतु में प्रत्येक मनुष्य तथा पशु बादल 
को देखकर पूर्ण आशा करते हैं कि अब यह बरस कर हमारी 
तपन को हरेंगे, देश को जल से सीचेंगे तथा कृषि को लाभदायक 
होंगे--सारांश यह है कि हमारी सम्पूर्ण आशायें पूर्ण करेंगे। 
इसी प्रकार सारे देश की आँखें आपकी ओर लग रही हैं, आप नव- 
युवक हैं, शिक्षित तथा देश की आवश्यकताओं से विज्ञ हैं. और 
पूंजी भी आपके पास बहुत है, ऐसी दशा में भी यदि आप देश 
की सहायता न करेंगे तो मेघों के न बरसने से जो निराशा देश पर 
छा जाती है, वही दशा होगो। क्या आप स्वीकार करेंगे कि जिस 
देश के रुधिर से आप उत्पन्न हुए, जिस देश के अन्न जल से आप 
पोषित हुए, जिस देश ने आपको हर ग्रकार की सहायता दी, 
जिसकी अपकीतिं से आपकी अपकीर्ति ओर जिसकी कीर्ति से 
आपकी कीर्ति होती है, आप इतने शीघ्र ही इसकी कृतघ्नता 
करेंगे, इसको नष्ट होते देखेंगे और इसके रोग की चिकित्सा न 
करेंगे एवं अपनी योग्यता रूपी पूँजी को देश की आवश्यकत,ओं 
के लिये न खच करेंगे ? नहीं ! नहीं! आपसे यह आशा हमें 
कदापि नहीं हो सकती । आप प्रत्येक के अवयव में भारतीय रक्त 
भरा है, जिस भारतीय रक्त के कारण इस देश की ख्लरियों ने राजा 
जयपाल को युद्ध के समय अपने आभूषण गला गलाकर भेजे थे, 
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क्या आप शिक्षित पुरुष होकर उन खस्लियों से भी पीछे रहेंगे ? 
हमारी बुद्धि देश की निराशा को देखकर चकित है कि इतने 
भारतीय नवेयुबकों के होते हुए भी यह देश इस अवस्था को प्राप्त 
दोजावे | बाहर से इसाई लोग आकर यहाँ अस्पताल और स्कूल 
( पाठशाला ) खोलें, आराय्ये हिन्दू और मुसलमानों को गुलामों 
की भाँति मोल लें, हमारे देश के पचीस लक्ष मनुष्य इसाई हा 
बिक जावें। इस धन के पलटे जो विदेशी उठाते हैं, आपके इतने 
भाई जावें। और हमें शोक न हो ! भारत के बड़े बड़े धनवान 
दूसरों के दान से काम चलावें और हमें लज्ञा न आबे | भारतीय 
लोगों के विचार भारतोय से बदल कर यूरोपियन हो जाबें और हमें 
क्रेश न हो। भारत सवंदा दुख और ददं मेले; परन्तु उसका 
कोई सहायक न हो। नाटकों और रण्डी भड़वों के नृत्य एवं 
मद्रि आदि में लाखों रुपये व्यय हो जायें; परन्तु जाति के 
प्रति सहानुभूति और देशी भावों के अचारा्थ एक पैसा भी न 
उठाया जाय । 

प्रिय नवयुवकों ! भारत के प्राचीन मनुष्य समय के फेर से 
पुरुषाथ हीन हो गये, वे बहुत बातों में असमर्थ थे, उनकी शिक्षा 
भी परिमित रही, समय भी प्रतिकूल था, इस कारण वे लाचार 
थे। उन पर दोपारोपण नहीं कर सकते | दोष आप पर लगेगा 
क्योंकि आप नवयुवक हैँ, समय अनुकूल है, विद्या जैसी उत्तम 
सम्पत्ति आपके पास है। अब उठो ! देश को सँभालो !! समय 
को द्ााथ से नजाने दो। हे गाढ़ निद्रा में सोने वालो ! हे 
आलस्य में समय खोने वालो ! हे पीछे पछिता के रोने वालो ! 
यह समय जाता है, अब सेभलो ! हे विद्या धन के कद्रदानो ! 
है जातीय गौरव के निगहवानो ! हे भारत के नौजवानों ! यह 
समय जा रहा है, अब सेभलो ! हे पशुओं पर फौकवालो ! हे 
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ग़लामी के तौकवालो ! हे आज़ादी के शौकथालो ! यह समय 
जाता है, अब सेंभलो। हे हिन्दू काला कहानेवालो ! हे अमल 
बद के कमानेवालो ! हे अनाथ भारत डुबानेवालो ! यह समय 
जाता है अब सँमलो।। हे ब्राह्मण क्षत्रिय कहानेवालो ! दे कर्म 
न कुछ कमानेवालो ! हे नीच जाति कहानेवालो ! यह समय 
जाता है अब सँभलो | हे मदिरा माँस के खानेवालो ! हे रण्डी 
भडु॒वा नचानेवालो | हे कौमी इज्जत मिटानेवालो ! यह समय 
जाता है अब सँमलो। हे घर में लड् लड़ के मरनेवालो ! हे 
आय्य नाम से डरनेवालो ! हे कर्म बेदिक न करनेवालो ! यह 
समय जाता है अब सेंभलो । 

प्रिय नवयुवकोी ? उठो कटिबद्ध होजाओं ? यद्यपि तुम्हारी 
शक्ति निर्बल है और प्रतिषक्षी प्रबल हैं और इस कारण नाश हो 
रहा है ; परन्तु मेरे प्यारो ? साहस में वह शक्ति है कि मसीह से 
एक मनुष्य ने शिरों को झुकवाया है। १८ सौ बप में ४२ करोड़ 
मनुप्य उसका अनुयायी हुआ । साहस करने वालों के लिये उद्ा- 
हरण हुआ और जाति सेवकों के साहस बढ़ाने को रामबाण हुआ । 
बौद्ध ने अकेल ही माहस )किया और ४२ करोड़ मनुष्यों के हृदय 
में प्रभुत्व॒ प्राप्त किया। संसार के सत्र मतों को नाचा दिखाया 
आर सच्चे बीरों का साहस बढ़ाया । स्वामी शंकराचाये ने अकेले 
ही संन्यास लिया ओर बौद्ध घममं का भारत ने सत्यानाश किया। 
राजों का वश कर लाये और शंकर का अवतार कहलाये 
जाति सेवकों का साहस बढ़ाया। मुहम्मर साहब ने परिश्रम 
किया, खुदा की पगम्बरी ( परमात्मा का दूत ) को प्राप्त किया। 
संसार के महाराज़ों को नीचा दिखाया और जाति सेबकों को 
साहसी बनाया। गुरू नानक साहेव पर छोड़ फ़कीर हुए और 
हिन्दुओं के गुरू तथा मुसलमानों के पीर हुये । जिनके मत में 
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गुरू गोविंद्सिह साहब बड़े बीर हुये। सभ्यता को दिखाया 
और पंजाब को मुसलमानों के अत्याचार से छुड़ाया | अपने 
प्राण दिये पर जाति के प्राण बचा लिये। संसार में गौरव प्राप्त 
किया, जो किसी मनुष्य को न मिला और नाहीं किसी सम्राद्‌ 
को प्राप्त हो सकता है। “सच्चे बादशाह? का नाम पाया और जाति- 
सेवकों का साहस बढ़ाया । 

दूर क्‍यों जाते हो, थोड़े ही बे हुए स्वामी दयानन्दजी सर- 
स्‍्वती ने भारत को अविद्या से भरपूर देखकर अपने जीवन को 
इसकी उन्नति में लगाया, हिन्दुम्तान से इसे आय्येवत बना दिया 
और जैदिक धम्मे को देश में फेला दिया तथा मुसलमान और 
इसाई जैसे प्रतिप्रज्षियों को दबा दिया, भारत को जगाया और 
महर्पि कहलाये ! लाखों आय्य हुए, कालिज और स्कूल खुले 
ओर अनाथालय बन गये, सारांश यह कि श्रम का पूरा फल पाया, 
हमें परिश्रम करना सिखाया और प्रत्येक का साहस बढ़ाया । 

प्रिय नवयुवको | यह कतिपय उदाहरण आपके सन्‍्मुख 
रक्‍खे गये हैं, वह सब हमारी तुम्हारी भांति एक दिन जन्‍्मे। 
जातीय भाव ने इन्हें उभारा सत्य साहस इनका सहायक बना 
और फिर आज पीर पेगम्बर और महपिं बन गये | इसी प्रकार 
यदि सत्य भावों से प्रेरित होकर प्रयत्न करेंगे तो अवश्य सफलता 
को प्राप्त होंगे और एक दिन ऐसा होगा कि जाति इन पर उचित 
आभिमान कर सकेगी और यदि इसी प्रकार इन्द्रियों के विषयों 
में पड़कर पेट पालेंगे तो मरने के पीछे देश में कोई नाम न होगा 
और जीते जी देश में गौरव प्राप्त नहीं होगा । जिस प्रकार एक 
गधा संसार में जीवन व्यतीत करता है और मर जाता है परन्तु 
कोई नहीं जानता, यद्दी दशा एक सम्राद्‌ की होती है, जिस प्रकार 
कि पशु जो कुछ खाता है ; परन्तु थोड़े समय पीछे उसे कोई ज्ञान 
दृ० ग्र० सं०--१४ 
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उसके स्वाद का नहीं रहता । इसी प्रकार हमारी दशा है। इस 
भाँति हम अपने को जाति प्रेम और धम्मे के अतिरिक्त पशु 
के समान ही पाते हैं, हम सवंदा सुख चाहते हैं ; परन्तु वह हमें 
मिलता नहीं और हमारे सम्पूर्ण प्रयत्न व्यथ दो जाते हैं। इसका 
कारण केवल यह है कि हम अविद्या में फंसे हुए हैं, अग्नि में 
शीतलता और जल में उष्णता ढूँढ़ते हैं, इन्द्रियों की तृप्ति से सुख 
चाहते हैं, राष्ट्रीय भावों को जाति उत्थान का कारण सममते हैं । 
हमारी भूल प्रत्येक काय में हमें असफलता दिखाती है, हमारी 
यह दशा है कि-- 

“दिल चाहे दिलदार को, तन चाहे आराम, दुविधा में दोनों 
गये माया मिली न राम ।” कहावत प्रसिद्ध है कि धोबी का कुत्ता 
घर का न घाट का, यदि अब भी आप इन्द्रियों के विषयों में 
पड़ेंगे तो दुख के समुद्र में गिरोगे और कभी सुख न होगा। 
थोड़ी देर स्ृगतृष्णा के जल की भांति आप की दशा होगी । हरिण 
की भांति प्यास बुमाने दौड़ोंगे ; परन्तु अन्त में परिणाम दुख के 
अतिरिक्त कुछ न होगा। दुख उठाओगे, पछताओगे, रोओगे, 
चिल्लाओगे परन्तु कोई पूछेगा भी नही। संसार हँसेगा, मनुष्य 
क्या पशु तुच्छ जानेंगे । उठो नवयुवकों ! अपने देश को जगाओ 
धनी होकर देश को दूसरों का दाना खाने से बचाओ । जाति- 
पाठशाला और विद्यालय खोलो, भारतीय भाव चारों ओर फेला- 
कर देश को सावधान करो ; पूबजों की बात को ताजा कर ; देश 
के व्यापार को बढ़ाकर, विदेशी वस्तुओं से हाथ उठाओ। वरन्‌ 
साहस कर के यहाँ पर उन से बढ़ कर बनाओ । संसार भर को 
जातियों के सन्मुख भुख उज्जवल करो। देश को नष्ट न होने 
दो । वेमनष्य को निकालो और ईर्षा-देष अपने देश से बाहर 
करो । धनी और निधेन को एक दृष्टि से देखो। जाति-ऋण को 
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पहचानो । जाति के सेवकों की कृतज्ञता मानो | देश को उन्नति 
के काम करो । नाम चाहने से अपना नाम न करो, ऐसे परिश्रम 
से काम करो कि तुम्हारा कोई भाई विजञातियों के दान से न 
पले, नहीं दूसरी जातियों के हाथ बिकने जावे । यद्यपि इस मंजिल 
की दूर और अपनी शक्ति को थोड़ी जानकर आपका साहस 
नीचा पड़ेगा ; परन्तु सबंदा इस शेर को ध्यान में रखो । 

सिर शमा से क्टाइये पर दम न मारिये, मंजिल हजार दुर 
हो हिम्मत न हारिय ! जाति के सेवकों ! देश के नवयुवकों !! 
अपनी फजूल-खर्चियों से धन बचाओ और जाति-सेवा में व्यय 
करो । तनिक ध्यान दीजिये ! इस नगर में कोई दो लक्ष मनुष्य 
रहते होंगे, इनमें से कोई दो आना के पान खाता होगा और 
कोई १ पेस के और कोई तनिक भी नहीं, यदि प्रत्येक मनुष्य 
का ३ पाई देनिक औसत मान लिया जाय तो एक दिन में 
३१२४) का पान देनिक उठता हैं और यदि एक मास में एक 
दिन हन्दू एकादशी ब्रव और मुसलमान रोजा समककर एक दिन 
पान न खाया करें और एक पेसा प्रत्यक मनुष्य के हिसाव 
से जाति फंड में देदें तो एक वर्ष में एक्त सहख्न पाँच सौ रुपये 
आते हैं, इससे एक अच्छा कालिज चल सकता है, अथवा 
इस नगर में जो तीस सहस््र धर हैं, उनमें से प्रत्येक में रसोई 
बनाते समय १ छुटाॉक चून जाति फंड में डाल दिया जावे तो 
प्रति दिन ४० मन ३४ सेर इकट्ठा हो, अब यदि इसको ढाई 
रुपये मन भी बेचा जाय तो श्रतिदिन ११७८) की आय हो, 
ओर वार्षिक आय बयालीस सहस्र सात सौ सत्तर रुपपे सात 
हुई, जिसमें कालिज भली प्रकार चल सकता है, यह ऐसी बात 
जिनमें किसी को भार न लगे और जाति को बहुत बड़ा लाभ 
हो, केबल साहस की आवश्यकता है, जिस जाति में इतनी 
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शक्ति हो और वह दूसरों का मुख जोये, क्या तुम उसे निलेज्ज 
नहीं कहोगे ? डठो प्यारों ! घर के भंगड़ों को निबठाओ। तुम 
स्व॒तन्त्र कहाते हो, श्रत: मन दुर्वासनाओं की कड़ी अपने दह्वाथ 
में मत डालने दो, प्रयत्न करो ! यही समय है, बुरे खेलों को 
दूर करो और स्वांग को बस्ते (गठरी) में बाँधकर 
टॉड पे रख दो, जब समय मिले तो जाति उन्नति के उपाय 
सोचो, देश को सँभालो, यदि अब भी आलस्य में रहोगे तो 
देश नाश को प्राप्त हो जायगा ४३ वर्ष में देश का अन्त होगा। 
उस समय आप से कुछ न बन पड़ेगा, देखो प्रियवर ! वह 
जाति जो निरी जंगली थी, अपनी जाति उन्नति में लगकर पूर्ण 
प्रतापी हो गई और जो जातियाँ अब तक असभ्य हैं, वह इसमें 
लीन हो रही हैं, उन्हें अपनी जाति तथा देश का इतना ध्यान 
है कि अपने प्राण गँवाते हैं; परन्तु अपनी जाति को गुलामी 
( परतन्त्रता ) एवं अत्याचार से छुड़ाते हैं, क्या आपको अपने 
देश के उन छोटे बालकों की कथा स्मरण नहीं है, जिन्होंने अपनी 
जाति के हतु अपने प्राण दिये। देश को जगाया और धम्म 
को बचाया। जाति में ऐक्य का संचार किया अत्याचारियों 
को पराजित किया और देश-हितेपियों का साहस बढ़ाया, क्या 
आपने सच्चे भाई हक़ीकतराय की कथा नहीं सुनी ? क्‍या वह 
आपका भाई न था, जिसने कि तेरह वर्ष के बय में प्राणों 
को धर्म पर वार दिया, जिसने धर्म परायण॒ता को प्रकट किया 
ओर संसार को सत्य धर्म का परिचय दिया, जिसने उद्योगियों 
को साहस प्रदान किया, क्या आपने गुरू गोविन्द्सिह के पुत्रों 
का वृत्तान्त नहीं सुना ? यह भी आपके भाई थे, जिन्होंने कि 
भीतों में चुने जाकर मरना स्वीकार किया; परन्तु सत्य धर्म 
को न छोड़ा, अपने प्राणों को गँवाया और वीरों में नाम पाया | 
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कौन है आज जो उनका नाम अभिमानपूंक नहीं लेता । 
कौन है आज जो उनका आदर नहीं करता। जब सूये तथा 
चन्द्र विद्यमान हैं, उस समय तक उनके नाम आदर एवं अभि- 
मान पूबक लिये जावेंगे। यह सब अशिक्षित थे, क्‍या आप 
शिक्षित होकर इनसे पीछे रहेंगे ? यह सब बालक थे, क्या अब 
प्रौद़ ज्ञानी होकर इनसे थोड़ी कीति पर अभिमान करेंगे ? क्‍या 
आपको लज्जा न प्राप्त होगी कि आपके वह भाई, जिन्होंने कि 
अशिज्षित और वालक होते हुए भी वह्‌ वीरता दिखाई कि 
समस्त देश आज उनका नाम अभिमानपू्वंक लेता हे और 
आप शिक्षित और प्रौढ़ होते हुए भी उनसे कम विख्यात हुए ? 
आर जाति ने आपका कोई सम्मान नहीं किया ? वे सब परतंत्र 
थे, समय भी उनके प्रतिकूल था ; परन्तु फिर भी उन्होंने प्राण 
देकर प्रेम को नित्राहा। आप स्वतंत्र हैं, धन और परिश्रम से 
काम ले सकते हैं, जा काम कि वे प्राण देकर नहीं कर सकते 
थे, आप उसे थोड़े से परिश्रम में कर सकते हैं, फिर भी आप 
प्रयल्ल नहीं करते । 

मुझे पूर्णा विश्वास है कि आप प्रयत्न करेंगे, हाथ पाँव मारेंगे 
और जाति की नौका को निधनता की नद्दी के पार करेंगे, अन्य 
जातियों के हाथ से अपने भाइयों की रक्षा करेंगे और जाति को 
लाभ पहुँचायेंगे, जाति सुधार से जाति में मान प्राप्त करेंगे, 
जाति प्रेम का पालन करेंगे तथा जातीय कालिज ( विद्यालय ) 
बनाकर जाति को अपने समान बनावेंगे। में अब उस परमात्मा 
से प्राथना करता हूँ कि आपके हर काम में आपको सहायता 
देवे, आपकी देश की भलाई हृदय से मंजूर हो और आप 
समय की गति को देखकर अपनी शक्ति के बढ़ाने का प्रबन्ध 
करें । नवयुवको ! चेत करो ! बृद्ध जन तो उस कुसमय तक 
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जो इस बुराई के कारण आनेवाला है न रहेंगे; परन्तु आपको 
यह अवश्य देखना होगा। अतः प्यारों अपनी योग्यता का 
परिचय दो और देशी चाल ढाल अज्लीकार करो। प्रियवर ! 
यद्यपि बहत से भाई हमारे देश की उन्नति का दम भरते 
हैं; परन्तु अपनी रीति भाँति नवीन शेली की बनाते जाते 
हैं। वे कदापि सफलता को नहीं प्राप्त हो सकते | वे देश की 
उन्नति के पलटे में अवनति करनते हैं| क्योंकि देश की उन्नति का 
अथ यह है कि व्यापार बढ़े, देश की रीति भाँति अपने ढंग पर 
रहे, दश के वासियों में पूरा-पूरा एक्य है और प्रत्येक उनमें से 
देश तथा जाति के नाम पर प्राण देने के लिये तय्यार हो: देश 
के कला कौशल में उन्नति हो और दश की भापा प्रत्यक विपय 
की आवश्यक पुस्तकों की रचना हा | यावत्र दशवासी अपने देश 
की प्रत्येक वम्तु को न अच्छा समझें और भावों को विदेशी 
चाल ढाल एवं रीति भाँति से सुरक्षित न रखें, तावत्‌ दशा की 
उन्नति तथा अपने परिश्रम की सकलता के खतप्न में भी दर्शन न 
करेंगे । उठा नवयुवकों ! एकदम से विदेशी वम्ब् पहनना त्याग 
दो और विदेश की समस्त वस्तुओं को घृण्णा की हाष्टि से देखो । 
जिस समय देश की आवश्यकतनायें बढ़ेंगी, उस समय प्रेभी भी 
उत्पन्न होंगे, देश स्वयं उन बस्तुओं को बना छ्गा । देश की 

वस्तुओं में जो त्रुटि है, उसे हटाने का प्रयत्न कगे । इस त्रटि के 
कारण उस्ते त्यागों सत, जब आप इस प्रकार प्रयत्न करेंगे तो 
अवश्य ही था दिन में देश को फ़ारिगुल वाल और खशहाल 
देखेंग | आपको अपने निधन पंजाबी भाइयों से पाठ ग्रहण करना 
उचित हैं, उन्होंने निधनता और निबलता के होते हुए भी कई 
विद्यालय बना लिये, यद्यपि इस समय पूर्ंता को नहीं प्राप्त हुए ; 
परन्तु उनकी प्रणाली द्नि-पतिदिन उन्नति तथा देश में कोर्ति 
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अवश्य ही उन्हें उनके उद्देश्य तक पहुँचावेगी । आय्ये समाज ने 
कालेज (विद्यालय ) बनाया और बहुत सी पाठशालायें ( स्कूल ) 
जैसे कि लुधियाना, जमनाप्रसाद स्कूल तथा बागबानपुर स्कूल 
आदिक बनवा लिये, सिक्‍सों ने भी विद्यालय बना लिया और 
धर्म्मं सभाओं ने भी लाहौर में एक हाई स्कूल खोल दिया। सारांश 
यह कि भाँति-भाँति से भिन्न-भिन्न समाजों के मनुष्य उन्नति की 
प्रतीक्षा कर रहे हैँ; परन्तु आप आज तक इस कुम्भकण की 
नींद से नहीं उठे, आपको व्यथ के अपव्ययों से अभी तक छुट- 
कारा नहीं मिला, आपने धमम्म की खाज में प्रयत्न नहीं किया, 
कहने का तात्पय यह कि सर्व प्रकार से पंजाब और बंगाल से 
पीछे रह गये। आप धम्म की आवश्यक्रता को जानते है यद्यपि 
उसके सिद्धांतों का पूर्ण ज्ञान नहीं, आप ज्ञानवान होकर देश को 
सुधारने का प्रयत्न नहीं करत, उठा गुरुजनों ! 

मित्रो और कुमारों ! जातीय विद्यालय और पाठशाला बन- 
वाओ, जाति के अनाथों के लिय अनाथालय वनवाओ । सारांश 
यह कि अब आपका यह कर्तव्य है और आपके परिश्रम से पूरा 
हो सकता है। प्यारो ! इस समय तक आप प्रयत्न करके देश के 
रोग की चिकित्सा कर सकते हैं, जिस समय तक कि वह असाध्य 
न हो जाबे । और जब समय हाथ से निकल जायगा तो 
पछतावोंगे । देखिये:-- 
सदा दौर दौरा दिखाता नहीं । गया वक्न फिर हाथ आता नहीं 

अभी तक आपके देश के पद्मीस लक्ष मनुष्य ईसाई हैं, मानों 
आपके पश्चीस लक्ष भाई लोगों ( विदेशियों ) के ग़लाम हो गये 
हैं। जो कुछ हुआ सो हुआ, अब आगे आप इसे प्रयज्न करके 
बचाइये 
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प्रिय पाठकगण ! भारतवष्‌ के प्रत्येक भाग में इस समय यह 
ध्वनि गूँज रही है कि देशोन्नति करो, जिससे बिद्ति होता है कि 
देश उन्नत अवस्था में नहीं है । जब यह ज्ञात हो गया कि देशोन्नति 
को रोग लग रहा है तो कौन ऐसा मूखे होगा, जिसे इसकी 
ओऔषधि करना उचित न प्रतीत होता हो; परन्तु जिस समय 
वैद्यक सिद्धान्तों की ओर दृष्टि की जाती है तो पता चलता है 
कि चिकित्सा के पूर्व यह जान लेना होता है कि यह रोग साध्य 
भी है वा नहीं, दूसरे निबंलता भी दो प्रकार की होती है, जेसे 
एक बालक है, वह बहुत निरबंल है और दूसरा एक रोगी मनुष्य 
है, वह भी अति निर्बल है, अब क्या जिन साधनों से कि निरबंल 
बालक उन्नति प्राप्त कर सकता है, उन्हीं साधनों से वह रोगी भी 
उन्नति को प्राप्त हो सकता है? कदापि नहीं, क्योंकि निबेल 
बालक के लिये केवल भोजन की आवश्यकता है, परन्तु रोगी के 
लिये औषधि के पश्चात्‌ खाद्यवस्तु की आवश्यकता होगी, जो 
दूध घी एक बालक के जीवन के लिये अति ही हितकर है, 
जिससे कि वह शीघ्र ही बलवान्‌ बन सकता है, वद्दी दूध और 
थी उस ज्वर के रोगी के विपम ज्वर करनेवाला तथा मार डालने- 
वाला है । इससे स्पष्ट विदित हुआ कि उन्नति के साधन अवस्था 
भेद से भिन्न-भिन्न हो सकते हैं । यदि सबके लिये एक ही उपाय 
रक्‍्खा जाय तो वह बहुत ही हानिकारक होगा। दूसरे यदि एक 
मनुष्य पव॑त के शिखर पर से नीचे गिरा है और दूसरा नीचे 
से पव॑त के ऊपर चढ़ रहा है तो अब दोनों के लिये दो भिन्न- 
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भिन्न उपाय पव॑त पर पहुँचने के हैं । पहिला मनुष्य, जो ऊपर से 
गिरा है, जितना आगे बढ़ेगा, उतना ही झंड्र से दूर होता चला 
जायगा और दूसरा जितना आगे बढ़ेगा, शूंग के समीप पहुँचता 

जायगा ; परन्तु पहिला मनुष्य जितना पीछे हटेगा, उतना ही झंड् 

के पास पहुँचता जायगा और दूसरा पीछे हटेगा और दूर बढ़ता 

चला जायगा । 


प्रिय सुद्ृदयगण ! ऊपर के उदाहरणों से आपको विद्त हो 
गया कि शेग की अवस्था को देखकर चिकित्सा की जाती है। 
और जो सबके लिये एक ही औषधि का सेवन करना बताते हैं, 
वह पूरे मूख हैं। 


प्रिय मित्रमण ! अब सोचना चाहिय कि भारतवष रोगी है 
वा बालक । यदि बालक की भाँति नित्रंल है तब तो इसका उपाय 
यह है कि इसको पुष्टिकारक भोजन दिये जायें और जो रोग के 
कारण निबलता को प्राप्त हो गया है तो रोग और उसके कारण 
को ज्ञात करके इसके निवारणाथ औषधि का विचार किया 
जाय । यावत्‌ औषधि प्रयोग से यह रोगी स्वस्थ न हो जायगा 
तावत्‌ उसे बल-बधंक पदाथ दिये जायें, यह हितकर नहीं हो 
सकते | इस बात को ध्यान में रखते हुए, जाँचने के हेतु जिस 
समय भारत की नाड़ी को देखकर विचार करते हैं कि इसमें 
क्या-क्या त्रुटियाँ हैं, तो हमको प्रथम पता चलता है कि देश धर्म 
कमे से नितान्त शून्य है, इसमें न तो माता पिता की सेवा है, 
न इेश्वरोपासना, न बड़ों का मान, न बराब्रवालों से प्रेम, न 
छोटों पर दया और न दुराचारियों से घृणा। सुतराम्‌ यह विचार 
उत्पन्न होता है कि भारतवर्ष में धार्मिक तथा आचार सम्बन्धी 
शक्कि का नाम नहीं। दूसरी ओर जब धेये और सत्य की ओर 
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देखते हैं तो पता चलता है कि एक पेसे को वस्तु बेचनेवाला 
भी बिना भूँठ के बात नहीं करता और यदि वह सत्य कहे भी तो 
कोई उसका विश्वास नहीं करता, क्योंकि मिथ्या भाषण की रीति 
प्रबलता पर है। यदि हम बाद विवाद किये बिना कुछ लेना चाहें 
तो नितान्त असम्भव है । रेल पर जब पूरी बेचनेवालों से पूछने 
हैं कि पूरी गम हैं तो उत्तर मिलता है कि हाँ ! जी गम हैं। 
परन्तु जब्र लेकर देखो, दिन की बासी निकलती हैं । गाड़ीवाले से 
पूछी कि क्‍या किराया लेगा तो कहेगा कि बारह आना ; परन्तु 
ठहर जायेगा तीन या चार ही आने में । वकील से पूछी कि क्या 
मेहनताना लोगे तो उत्तर मिलेगा कि ४०) रुपया ; परन्तु ठहर 
जायेंगे २०) रुपया पर ही । भूँठे गवाहों की तो बात ही न पूछिये 
जिस फ्रीस ( शुल्क ) के चाहिये लेलों, दो आना से लेकर २०) 
तक के, सभ्य जन साथी के लिये प्रस्तुत हैँ। पत्रों के सम्पादक 
के पास पहुँचिय तो जान पड़ेगा कि वास्तव में ये भूँठ के ठेकेदार 
हैं, दस बीस रुपये दे दीजिय, बस फिर भूँठ और बुराई के ऐसे 
पुल बाँधदें कि प्राचीन समय के भाटों को भी हरादें । इसी प्रकार 
ही प्रशंसा वा निन्‍्द्रा करना तो मुख्य काम हो रहा है । जो लेखनी 
की शक्ति कि सत्य में लगान योग्य थी; आज असत्य और स्वाथ 
में भरे हुए लेखों में लगाई जाती है। सेकड़ों सम्पादक मूखेता 
के कारण कारागार की वायु सेवन कर रहे हैं। परन्तु जनता के 
सच्चे हिंतेपी केबल सौ में से एक व दो ही दिखाई देते हैं। 
बाज़ार में चल जाइय, दलालों स भरी हुई एक अनोखी प्रकार 
की भूठ की पंक्तियाँ दुकानों पर दीखेंगी । डाक्टरों के पास चले 
जाइये तो वहाँ पर सत्य का नाम भी नहीं मिलेगा । सारांश यह 
कि देश के इस सिरे से लेकर उस सिरे तक भूंठ का डंका बज रहा 
है और सत्य के दर्शन दुलंभ क्‍या अमूल्य हैं।,तो क्या दीन 
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मनुष्य ही मिथ्या भाषण करते हैं? नहीं, नहीं बड़े-बड़े राजे 
मदाराजे, उध कर्मचारी भी इस रोग से ग्रसित है । 
प्रिय सुढृदयगण ! यदि आप भारत के धन पर दृष्टिपात करेंगे 
तो एक अनोग्वी ही छुटा दीख पड़ेगी | कोई सात करोड़ मनुष्य 
भूखों मर रहे हैं, सभ्य देशों से व्यापार पूर्णतया बंद है। भारत 
का शिल्प ऐसा गिर गया है कि उसका नाम भी मिटता चला 
जाता है । सुई से लेकर वड़ी-बड़ी वस्तुयें सभी अन्य देशों से आती 
हैं, जिसका फल्न यह हो रहा है कि चारों ओर दुर्भित्ष पड़ रहा है, 
क्योंकि भारत में कृपकों के अतिरिक्त अन्य सव लोग गिरहकटी 
करते हैं, वा एक्र दूसरे भाई को ठगकर खाते देख पड़ते हैं 
भारतवप को शिक्षित समुदाय जिन्हें कि हम नेता कह 
सकते हैं कमाने का कोई दक्ष नहीं जानते, और केबल इतना 
करते हैं कि जितना बीसों दूसरे मनुण्य। इनके कई समुदाय हैं 
सबते पहिला और माननीय इन वकीलों का समुदाय है, जिसमें 
बड़े २ आदसी हैं; परन्तु उनकी अपनी बनावट के सम्पूर्ण साधन 
देश की अधोगति के साधन हो रहे हैं। क्योंकि प्रमथ तो यह लोग 
कुछ करने नहीं और फिर जितनी इनकी आय है, उसका तिगुण 
राज्य में जाता है | उदाहरणार्थ यदि कोई बक्कील ५) सेकड़ा मेहन- 
ताना किसी देशी से लेता है तो ॥॥ सेकड़ा कोट-फीस देना 
होता है और लगभग इतना ही तलबाना तथा खच आदि में 
उठ जाता है। तात्पयय यह कि जिस समय एक देशवासी के 
२०) सेकड़े व्यय होजायें, उस समय वकील महोदय को ५ सेकड़ा 
मिले ! यदि कोई वकील १००८) मासिक कमाता है तो समझ 
लीजिये कि देश को तीन सहस््र रुपये मासिक अथवा ३६ सहस््र 
रुपये वार्षिक का घाटा पड़ता है और जितना समय मुकदसे- 
बाजी में जाता है, उसका मूल्य अलग रहा। बस अब सोध लीजिये 
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कि जितने वकील बढ़ते जायेंगे । उतना ही देश की श्रधोगति 
बढ़ती जायगी। दूसरा सभ्य समुदाय डाक्टरों का है, यह भी 
जितनी फीस लेते हैं, उससे दुगुना द्रव्य औषधियों के बदले बि- 
देश को भेज देते हैं, उन्हें अपने देश में औषधि तक बनाना नहीं 
आता । शेष कुछ अहलकार आदि हैं, जो प्रत्यक्ष में तो बहुत-सी 
हानि नहीं करते ; परन्तु विदेशी वस्तु लेकर देश के धन को बहुत 
कुछ हानि पहुँचाते हैं, दूसरी ओर लीजिये हमारे व्यापरियों को । 
यह भी लाभकारी होने के बदले हानिकारक होरहे हैं। यद्यपि 
कृपि को छोड़कर सब कामों में यह सर्वोच्च हैं, परन्तु वर्तमान 
समय में यह उत्तम वस्तु भी हानिकारक होरही है। क्योंकि 
भारतवप में शिल्प का तो नाम नहीं रहा । अतः यहां की बनी चीज़ 
विदेशों को जाती नहीं, केवल विदेश के पदार्थों के पलटे हमें 
कच्चा माल वा नाज भेजना पड़ता है, जिससे कि देश में नित्यप्रति 
दुर्भित्ञ बढ़ता चला जाता है, इस श्रकार व्यापार का मक्खन 
विदेश के शिल्पी खा जाते हैं, केवल छाँछ हमारे देशी व्यापारियों 
के पल्‍ले पड़ता है, जिसके पलटे में हमारे देश के वकील और 
कृपकों का सारा दूध अर्थात्‌ मलाई व्यय होती है । 

प्रिय पाठकगण ! आप कहेंगे यह क्‍या बात है ? भारत का 
प्रत्येक व्यवसाय जिसे लोग उत्तम समभमकर स्वीकार करते हैं 
देश के लिये हानिकर होरहा है ? इसका उत्तर यह है कि जिस 
मनुष्य के नेत्रों में दोष आज्ञाता है, यदि वही मनुष्य स्वयं अपनी 
निबेल आयखों को बुरी जानकर प्रथक्‌ करदे और नवीन बिल्लौर 
की सुन्दर आंखें लगवाले तो देखने में तो अति सुन्दर लगेगा; 
परन्तु उसकी देग्वने की शक्ति पूर्णतया जाती रहेगी । अब यदि 
उसे दूर से देखकर तथा उसके नेत्रों को अति सुन्दर पाकर कोई 
उत्ते अपना पथ-प्रदर्शक् बनाले तो उसके नाश में कोई त्रुटि नहीं 
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रहती ; क्योंकि देखने में तो नेत्रवान्‌ हैं ; परन्तु हैं वास्तव में चक्षु- 
विद्दीन । अब यदि वह किसी गढ़े में गिरे तो दूसरा निबेल दृष्टि- 
वाला यह समभकर कि मेरी दृष्टि में दोप है अतः मुझे यथोचित 
नहीं दीखता अन्यथा ऐसे नेत्रोंवाला किसी गढ़े में नहीं जा सकता, 
उसके पीछे कूदकर अपने आप को नष्ट कर लेता है। 

प्रिय पाठकंगण ! ठीक यही दशा भारत देश की है, जब 
इसके वास्तविक नेत्र अर्थात्‌ संस्कृत विद्या इमके आलम्य से 
निरबल हो गई तो उसने उसे भद्दी समझकर पाश्चात्य भाषा 
रूपी बिल्लौरी नेत्र लगा लिये, जिससे कि देखने में बहुत ही लाभ 
प्रतीत हुआ ; परन्तु वास्तव में भारतवप अवनति के गढ़े में जा 
गिरा । क्योंकि देश के पथ-अरदर्शक भी वही मनुष्य हो गये, 
जिनके नेत्र बिल्लौर के थे। अर्थात्‌ अंग्रेज़ी शिक्षा पाये हुए मनुष्य 
जो कि भारत के रोग से नितान्त अनभिज्ञ थे और जिन्हें यह 
पता न था कि इस देश की उन्नति इसकी अपनी विद्या तथा 
धर्म पर निर्भर हैं और जिस समय तक धर्म न हो, उस समय 
तक कोई उन्नति यथोचित नहीं हो सकती । उन्होंने पोलीटिकल 
( राजनैतिक ) विचार फेलाने आरम्भ किये, जिससे कि, देश में 
ओर भी बेईमानी फेल गई । उन्होंने कांग्रेस स्थापित की जिससे 
कि देश को लाभ के बदले हानि अधिक हुई और इसमें हिन्दू 
अधिक थे । अत: अधिक हानि हिन्दुओं ही को हुई, सबसे भारी 
तो यह ह्वानि हुई कि गवनमेंट के प्रतिनिधि इस धर्म को इच्छुक, 
हिन्दू जाति को जिसमें कि राजनेतिक विचार तनिक भी नहीं 
हैं, राजनैतिक दल समभने लगे, गवनमेंट की दृष्टि में दीन 
हिन्दुओं का विश्वास घट गया, उनको पद भी थोड़े मिलने लगे, 
उनकी श्रत्येक सभा पोलीटिकल कहलाने लगी। कहिये इससे 
बढ़कर और क्या हानि दो सकती है ? 
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प्रिय पाठकगण ! यदि भारतियों के बल पर शृष्टि की जाय 
तो शारीरिक और आत्मिक दोनों प्रकार का बल नहीं रहा | 
शारीरिक बल न होने का कारण तो यह है कि शद्र-विद्या का 
काम भारत से पूर्णतया छीन लिया गया, मानों क्षेत्री व भारत 
में नहीं रहा और आत्मिक बल धार्मिक शिक्षा के न होने से 
जाता रहा, एसी निबंलता होगई कि भारतवांसयों को अपनी 
प्राण-पक्षा भी दुष्फर हो गई, जिसका प्रमाण यह है कि लाखों 
खन हो रहे हैं। चोर और डाकू तो शख्राल्व धारण करते हैं और 
सभ्य प्रजा झ्लुब्बहीन है। केसा भयक्कुर दृश्य है कि पशुओं को 
मारने की श्किं दी जाबे ओर मनुष्य की रक्ता के शब्रात्र छीन 
लिये जायें। बन्न का दूसरा साधन जो एकता है, वह तनिऊ भो 
नहीं रही । क्योंकि राजनेतिक शिक्षा ने प्रत्येक के मस्तिष्क में 
“हमचुमादीगरे नेस्त” ( मेरे सा कोई नहीं ) का विचार भर 
दिया है 

प्रिय मित्रगण ! इस समय आप भारत की जिस वस्तु के 
विपय में अन्वेषण करेंगे, उत्त निबल ही पावेंगे ; परन्तु अब यह 
विचार करना हैं कि क्‍या यह नित्रेलता स्वाभाविक है? क्‍या 
कभी भी भारत सें इन बातों का अस्तित्व न, था। यदि वास्तव में 
भारतवष इन गुणों से रहित था तो मानना पड़ेगा कि वास्तव में 
भारतवप बालक है, उसकी उन्नति के वह साधन होने चाहिए, 
जो एक बालक का बल बढ़ाने के लिये आवश्यक हैं और यदि 
यह बात सिद्ध हो कि भारतबष में यह गुण थे और वे किसी 
कारण नहीं रहे तो ऐसी अवस्था में भारत को बीमार कहना 
पड़ेगा और उसकी चिकित्सा करनी होगी। रोग के कारणों को 
जानना, जो कुछ रोग से पूत्र था और अब नहीं है, उप्ते लाना 
होगा तथा जो प्रथम नहीं थे, उनको निकालना दोगो । 
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प्रिय पाठकंगण ! जब इस बात की पंड़ताल के लिये भारत- 
वर्ष के इतिहास पर दृष्टिपात करते हैं कि भारत में विद्या थी वा 
नहीं तो हमारे सामने पद दशन-उपनिषद्‌, वेद और पेदों के छः 
अडद्भ तथा चार उपवेद आ खड़े होते हैं, जिनको देग्वकर इस 
समय भी संसार चक्रित है कि न जाने इनके रचयिता कितनी 
विद्या पढ़े हुए थे। आज समस्त संसार के विद्वान और योग्य 
पुरुष जैसे प्रोफ़ेसर मैक्समूलर और शोपनहार आदि इस विपय 
में सहमत है कि भारतवप विद्याओं की खान था और आज 





कल भी भारतवर्ष की आत्मिक घिद्या जो व सर्वोच्च 
उद्देश्य है, समस्त संसार से बढ़ी हुई है। इन बातों से 


पता चलता है कि विद्या के विषय में भारत की यह दशा न थी 
जो आज देखने में आ रही है।जिस समय यह विचार करने 
लगते हैं कि कया भारत में धर्म की यही अवस्था थी, जो इस 
समय देग्वने में आ रही है वा इससे बढ़कर धार्मिक भाव विद्य- 
मान था तो उस समय महाराज हरिश्वन्द्र और युधिष्ठिर की 
कथाये सामने आ डटती हैं, जिन्हें देखकर बुद्धि चकित है। जब 
माता पिता की आज्ञा पालन वा शभ्राठ प्रेम का विचार आता है 
तो महाराजा रामचन्द्र का जीवन स्पष्टतया यह बता देता है कि 
भारतवासी ऐसे योग्य हो चुके हैं कि जिन्होंने पिता की आज्ञा 
पर तुरन्त राज्य त्याग दिया और लक्ष्मणजी ने श्रातृ-प्रेम में 
घरबार माता पिता एवं स्री आदि के सुख को छोड़कर बन बन 
घूमना स्वीकार किया और महाराज भरतजी का वृत्तान्त तो 
आश्चये कारक है कि पिता राज्य दे, और वह यह समभकफर कि 
मेरा स्वत्व नहीं है, रामचन्द्र का है, राज्य को तुच्छ समझकर 
और अधिकारी के अधिकार का विचार करके अद्ञीकार न करें 
और रासचन्द्रजी को! बन से लेने जावें, और जब सीताजी के 
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पतित्रत धर्म का विचार आता है तो सचमुच यह निश्चय हो 
जाता है कि भारत में धमे था, यद्यपि आजकल घम नाममात्र का 
रह गया है। 

प्रिय पाठकंगण ! जब हम इस बात की खोज करते हैं कि 
भारत में शिल्प था कि नहीं तो उस समय महाराजा युधिष्ठिर 
के महल (राज प्रासाद ) का ध्यान आता है कि जो मय दैत्य 
ने इन्ट्रप्रस्थ अर्थात्‌ दिल्ली में बनाया था और जहाँ कि इस 
प्रकार को कारीगरी की गई थी कि जहाँ पानी हो वहाँ सूखा 
दीखता था छह जहाँ सूखा था वह जज्ञ से पूरित प्रतीत होता 
था, जब रक्शंट्रयोपथन उस प्रासाद को देखने के लिये गया और 
उसने जल सममकर बाँह चढ़ाई ; परन्तु वहाँ सूखा निकला 
ओर आगे चल जहाँ जल था, उसे सूखा जान गढ़े में जा गिरा 
आर उस समय द्रौपदी ने कहा कि अरे ! अन्ध के अन्ध ! इस 
से स्पष्ट विदित होता है कि भारत के शिल्प में बड़े-बड़े बुद्धि- 
मान चक्कर खाते थे, हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि भारत में 
यह बात तो थी ; परन्तु देशोन्नति का भाव भारत में कभी नहीं 
उत्पन्न हुआ, परन्तु हम उनसे अनुरोध करते हैं कि वे इतिद्दास 
को तनिक ध्यानपूवक पढ़ें, उन्हें पता लग जायगा कि जिस 
समय महमूद ने भारत पर आक्रमण किया, उस समय भारत 
की स्त्रियों ने अपने आभूषण गला-गलाकर लाहौर के राजा जेपाल 
के सहायताथ भेजे थे, क्या इससे बढ़कर देश प्रेम हो सकता 
है कि खत्रियाँ जिनका एकमात्र आधार आभूषण ही हते हैं। 
उसको भी देश के नाम पर न्‍्योछावर कर दें, हम एक घटना 
ओऔर उद्धृत करते हैं कि जिस समय सिन्ध के राजा दाहिर 
पर मुसलमानों ने चढ़ाई की और राजा दाहिर युद्ध में मारे गये 
तो दाहिर की रानी ने यवनों के सेनाध्यक्ष मुशम्मद्‌ कासिम के 
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मुक़ाबले पर कटि कसी, तीन दिन तक उसकों वरात्रर पराजय 
मिली ; परन्तु चौथे दिन रसद के बीत जाने के कारण राजपूतों 
की सेना कट गई, जिस समय रानी ने देखा कि देश और धर्म 
क्री रक्षा अति कठिन है तो अपने परिवार तथा अन्य स्त्रियों 
सहित चिता में जलने की तेयारी की और सेकड़ों राजपूत स्त्रियाँ 
अपने धर्म रक्षा्थ उस चिता में जन्कर भम्म हो गई, उस समय 
लगभग सवा सौ ऐसे राजपूतों के पुत्र थे, जिनकी अवस्था कि 
दस से तेरह वे की थी और जो कि उस समय की प्रथा एवं 
ज्ञात्र धर्मानुसार गुरूकुल में शम्त्र विद्या सीख रहे थे, जब निराश 
अवस्था में उन बालकों से कहा गया के उुम यहाँ से भागकर 
अपने प्राण बचाओ तो उस समय उन ज्षत्री सुकुमार बालकों 
ने बलपूवक कहा कि क्या कहीं धर्म शास्त्र में कलग्वा हैँ कि 
क्षत्री भागकर प्राण बचायें ? ता उत्तर दिया गया कि एऐसा कहीं 
नहीं लिखा, उन्होन कहा + ।फर हमे क्‍यों एसी आज्ञा दी 
जाती हैं ? अब इस विचार से हि कहीं बलात्‌ मुसलमान न 
बनाय जावें, उनसे कहा गया कि आओ हमारे साथ जलती हुई 
अग्नि में वेठकर धरम की रक्षा करा, उन्होांन फिर कहा कि क्‍या 
किसी शाद्रष मे लिग्वा है कि ज्षत्री के वालक आत्महत्या करें, 
जब उनने॑ कहा गया कि कहां नहीं लिखा हू तो उन्होंने कहा 
कि हम ऐसा किस प्रकार कर सकत डे, उनने पूछा गया कि तुम 
अब क्या करना चाहने हो ? उन्होंने कहा कि रण में लड़कर 
मरेगे, जैसा कि ज्षत्रियों का धम हैं । 

प्रिय पाठकगणु ! उन बालकों की यह दशा देखकर उनके 
माता पिताओं न कहा कि अच्छा, जाओ, परन्तु स्मरण रक्‍्खो 
कि कहीं भाग न आना व शत्र के सामन शशत्र न रख देना 
जिससे कि कज्षत्री कुल को धब्बा लग, उन बालकों ने कहा:-- 


दृ० अं० सं०--१४ 
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यदपि हिमाचल धर ग होय भरूतल पर आड़े । 
यदपि सर शशि खसे धसें जो नभ पर ठाड़े ॥ 
का के ं 
यद॒पि सिन्धु इक बिन्दु होय ख़ख क्षण माहीं । 
तदपि ज्ञत्रि के पृत्र तजें रण में असि नाड़ी ॥ 
अ्थात्‌ यद्यपि हिमालय की शिखर टेढ़ी होकर प्रथ्वी पर 
आ जाय अथवा सूये और चन्द्रमा जो आकाश पर हें, प्रथ्वी 
में धस जायें व चाहे समुद्र एक बूँद होकर सूख जाय ( यह 
असम्भव बातें भले ही सम्भव हो जावें ) परन्तु ज्ञत्री के पत्र 
रणभूमि में शब्ब्र न त्यागेंगे, सारांश यह कि हम रृढ़ हाथ से 
तलवार को पकड़कर यह प्रतिज्ञा करते हैं. कि तो शत्रु को 
नाश कर देंगे और कि स्वयं नाश हो जायेंगे, हमने जो कुछ गुरू 
से शिक्षा पाई है, आज रणाक्षेत्र में उसकी परीक्षा करेंग, यदि 
नगर की रक्षा के हेतु जीवन सेतु दृट जाय तो कुछ चिंता नहीं ; 
क्योंकि धर्म का मांग न छूटना चाहिये, सब संसार को विद्त 
है कि हम वीर माता से उत्पन्न हुए हैं, अतः अपने प्राण देकर 
देश का गौरव बनाये रखेंगे । 
प्रिय पाठक ! यदि आप बल अथांत्‌ वीरता का पता लगाना 
चाहें तो अजुन, भीम, भीष्मपितामह तथा रामचंद्रादि के इतिहास 
से भली प्रकार विदित होगा कि भारत में बल भी बहुत था, इन 
सम्पूण बातों की खोज से भली प्रकार विदित हो गया कि जिन 
बातों की आज न्यूनता है, वे बातें प्राचीन समय में बहुत अधिक 
थीं और भारत में सब प्रकार की शक्तियाँ विद्यमान थीं, परन्तु 
फिर कुछ ऐसी घटनायें हुईं, जिनके कारण क्रमश: न्यूनता को 
प्राप्त हो गई ; इससे ज्ञात हुआ कि भारत बालक नहीं, किन्तु 
रोगी है। सुतराम्‌ इसकी वही चिकित्सा होनी चाहिये, जो कि 
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एक रोगी की होती है, अर्थात्‌ प्रथम इसके कारण जानकर 
उनको निवारण किया जावे और जब रोग दूर हो जाय, तब पुष्टि 
कारक पदाथ देकर उसे दृढ़ किया जाय । 

प्रिय पाठकगण ! जो आज कल हमारे भाई अमेरिका और 
इड्न्‍लेन्ड की उन्नति को देखकर तदनुसार भातवप की उन्नति का 
विचार करते हैं। वह पूर्णतया श्रम में हैं, क्योंकि इद्लेन्ड और 
अमेरिका बालक थे। उनकी उन्नति नवीन उन्नति है। अतः जिस 
पदार्थ से वह बलवान हो गये, उससे भारत असे रोगी देश की 
उन्नति करना नितान्त असम्भव है, हम एक पव॑त की शिखर 
से गिरे हैं, अत: हमें हटकर पीछे की ओर चलना उचित है, 
ओर इड्गलेन्ड और अमेरिका जो एक पवत की तलहटी से ऊपर 
को चढ़े हैं, शिखर उनके सामने है। अतः उन्हें आगे बढ़कर काम 
करना उचित है, सुतराम जो मनुष्य कि अमेरिका और इज्जञलेड 
की भाँति भारत की उन्नति करना चाहते है, वह बहुत भारी भूल 
में हैं, उनकी भाँति से भारत को जो हानि हुई है, उसकी कोई 
सीमा नहीं, अतः देश हितेपियों को उचित है कि तनिक मस्तिष्क 
से अभिमान को त्यागकर विचार करें और भारत की बीमारी के 
कारणों को दूर करके भारत की उन्नति करें । 


मकर 





गोहत्या कोन करता है ? 


आजकल भारतवप में यह्‌ प्रश्न उठ रहा है कि गो रक्षा हो। 
भारतवर्ष कृपि प्रधान देश है, यहाँ के निवासियों का आहार 
घृत और दुग्ध है । गोरज्ञा के ब्रिना भारतब॒प का उन्नति पर जाना 
दुस्तर है । इस विचार को देश में फेला हुआ देग्वकर प्रत्येक मनुष्य 
को स्वाभाविक रौति पर प्रश्न उत्पन्न होता है कि गोहत्या करता 
कौन है। जिससे अपील करें कि भाई तुम गोहत्या छोड़ दो, इससे 
देश का हानि पहुँचती है। हिन्दू कहते हैं कि गोहत्या मुसलमान करते 
है, गवनमेंट फ्रोजों के लिय करती है, उनसे अपील करनी चाहिये 
कि वह इस खराबी का त्याग दें, जिससे भारतवप तबाह न हो । 
जब हम हिन्दुओं के इस दावे को गम्भीर विचार से साचते हें 
तो हमें ये दावा वजान मालूम होता हे--बल्कि मुसलमान 
इत्यादि तो इस बुराई को विवश होकर करते हूँ । असली जड़ 
इसकी हिन्द हैं। यदि कुल हिन्दू सहमत हाकर चाहें तो कल 
ही गोहत्या बन्द हो सकती है। मुसलमान और अंगरेज़् जिन 
देशों में उत्पन्न हुए, उन देशों में अन्न की इतनी पंदावार नहीं, 
जितनी की उनको आवश्यकता है, अतर्व उन देशों में मांस और 
मछली खानवाल मनुष्य अधिक उत्पन्न हुए, जिनसे उनके संस्कार 
ही मांसाहार के थे, उनकी धार्मिक पुस्तकें भी उनको आज्ञा देती 
हें---उनके नेताओं के कतंव्य भी उनकी सहायता करते हैं. 
परन्तु हिन्दुओं की दशा उनसे बिलकुल प्रथक है। हिन्दुओं के 
वेद मांसाहारी को राक्षस बतलाकर राजा को दण्ड देने की आज्ञा 
देते हैं। ऋग्वेद अष्टक ८ अध्याय ४ में 'राक्षसो इन? सूक्त के 
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२४ मंत्र इस विपय में विद्यमान हैं। हिन्दुओं के धमशाखत्र 
मनुस्म॒ृति में ८ आदमियों को घातक अर्थात्‌ कसाई बतलाया 
है--पशु के मारने की सम्मत देनेवाला, मारनेबाला, अंगों के 
प्रथकू-प्रथक्‌ करनेवाला, मांस के लानेबाला, पकानेवाला, स्वाने- 
वाला, परोसनेवाला इत्यादि हिन्दुओं के नेता मांसाहारियों को 
राक्षस ही समभते रहे | रावश यद्यपि पुलिस्त्य मुनि का 
पोता, लक्ढा का राजा और पंडित होने के कारण भी राक्षस 
कहलाया । आज-कल प्रायः हिन्दू उपदशक हिन्दू के अथ 
ही हिंसा से दूर रहनेवाला कर रहे हैं । जबकि इन सब 
बातों की विद्यमानता हिन्दू लोग मांसाहार को छोड़ने पर 
तय्यार नहीं, ऐसी दशा में मुसलमानों से आशा रखना कि 
वह मांसाहार और गो हिंसा छोड़ दें, एक मूखता का ख्याल 
है। हिन्द और सिक्‍सवों में मांसाहार जितना बढ़ता जाता है। 
उतनी ही गोहिंसा बढ़ती जातो है। नई रोशनी और बिरादरी 
के गिर जाने से हिन्दुओं में मांसाहार दावानल को तरह बढ़ रहा 
है। जो जातियें माँस से बिलकुल घृणा करती थीं। अर्थात्‌ गौड़, 
सनाह्य, ब्राह्मण, अग्रवाल वेश्य, महेश्वरी बेश्य, ऐसे बहुत से 
बनिये व जेनी लोग बिना किसी विवाद के निरामिपाहारी समभी 
जाती थीं--आज-कल इन जातियों के सेकड़ों बालक मांसाहार 
और मद्यपान के इच्छुक दृष्टि पड़ते हैं। यह बात भी सर्वेसम्मत 
है कि हिन्दू मुसलमानों से अधिक रुपयेवाले हैँ और मुसलमानों 
से अधिक रुपया कमाना जानने हैं, इसलिये जिस माँस को हिन्दू 
खाते हैं ( और मांसाहारी हिन्दुओं की संख्या पन्द्रह करोड़ से 
कम नहीं ) उसका बहुमूल्य होना आवश्यक है। जब मुसलमान 
उस मांस को जिसे हिन्दू खाते हैँ, अपनी निधनता और मांस के 
बहुमूल्य होने के कारण खा नहीं सकते | तो मज़बूरन गौ जैसे 
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लाभकारी पशु को बध करते हैं। यदि पन्द्रह करोड़ हिन्दू मांसा- 
हार को छोड़ दें तो बकरे इत्यादि का सस्ता हो जाना सम्भव है 
इस दशा में और मुसलमान भी इसको खाकर गोहिंसा से बच 
सकते हैं और गवनमेंट भी फ्ौजों के लिये इसको खरीदने में 
आगा-पीछा न करेगी--अगर हिन्दू ये चाहें कि हम तो अपने 
पेट को पशुओं की कत्र बनाते हैं और मुसलमान मांसाहार से 
हाथ खींचलें तो हिन्दुओं की इच्छा न तो न्याय कहला सकती 
है और नाहीं मुसलमान इसको मान सकते हैँ। अतएव वत्तेमान्‌ 
दशा में जो लोग चाहते हैं. कि गौहत्या बन्द हो जावे तो उनका 
कत्तव्य यह है कि हिन्दुओं को मांसभक्षण करने से प्रथक्‌ करने 
की कोशिश करें और जितना रुपया गोरक्षा के वास्ते खचना 
मंजूर हो उसको मांसाहार के विरुद्ध प्रचार करने में व्यय करें-- 
यदि हिन्दुओं से मांस छुड़ाने में सनातन-सभा, महामण्डल, जैन 
सभा, आयसमाज और दूसरी जातीय सभायें सफल हो जावें या 
हिन्दू सभा ही इस सफलता को प्राप्त कर ले तो समझना चाहिए 
कि उसने वेदिक धम की रक्षा का बड़ा काम कर लिया--बहुत 
से लोग प्रश्न करेंगे कि इस समय हिन्दुओं की इन जातियों में 
जिनमें मांसाहार का प्रचार न था, तब मांसाहार क्‍यों बढ़ रहा 
है--इसका उत्तर यह है कि वत्तमान समय में बहुत से कारण 
हैं, जिनसे मांसाहार की उन्नति हो रही है। पहला कारण तो 
शिक्षा प्राप्ति के लिये विलायत जाना है, जहाँ कोई आदमी जब 
तक अपने धममं पर पूण विश्वास रखनेवाला न हो, मांसाहार से 
बच नहीं सकता । क्योंकि वहाँ अधिक लोग मांसाहारी ही साथी 
मिलते हैं। दूसरा कारण धार्मिक शिक्षा की न्यूनता है, जिससे 
हिन्दू आत्मिकोन्नति से दूर रहकर जिह्मा के र्वादु' के दास बन 
गये | तीसरा कारण उस असत्य विचार का फैल जाना है कि 
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मांसाहार बल बढ़ाता है। यदि विचारदष्टि से देखा जावे तो ऐसी 
बहुत-सी चना इत्यादि घास पात हैं, जिनमें मांस से अधिक बल 
है। चौथा कारण इस खयाल का फेल जाना है कि खाने पीने 
से धमं का कोई सम्बन्ध नहीं। वस्तुतः यह विचार नितान्त 
मूखता का विचार है ; क्योंकि आहार से मन बनता है और मन 
से अच्छे और बुरे कर्म बनते हैं। यदि कोई मनुष्य ख़राब 
आओऔजार से काम करेगा तो अवश्य ही खराब होगा । इसी ख्याल 
से प्रत्यक मत में खाने पीने के सम्बन्ध में आदेश निरदेश विद्य- 
मान है। यह भक्ष्याभक्ष्य तीन प्रकार से है--प्रथम धमशाश्त्र का 
बतलाया हुआ, जिससे मन खराब बनता है--इसका धमशान्र 
अभक्य बतलाता है, जिससे सन अच्छा वनता है। उसको भक्त्य 
अर्थान खाने योग्य बताता है। दूसरा वेद्यक शात्र के अनुसार 
जिनका शरीर और इन्द्रियों से सम्बन्ध है। जिससे शरीर को 
लाभ पहुँच उसको भक्ष्य अर्थात्‌ खाने के योग्य कहते हैं, जिससे 
शरीर को हानि पहुँचे, यह वेद्यकशाब्र के अनुसार अभक्ष्य है 
अर्थान्‌ खाने योग्य नहीं-तीसरा समाज की अपेक्षा से जिसको 
समाज अभद्य माने वह खान याग्य नहीं और जिसे समाज 
विहित कहे वह खाने योग्य है। समाज की स्थिति यत: शरीर 
पर निर्भर है, इसलिये शरीर को समाज के सम्बन्ध में उत्कृष्टता 
दीगई है--यदि शरीर रोगी हो तो समाज भी रागी होगा । अत- 
एवं समाज को स्वस्थ रखने के लिये शरीर का स्वस्थ रखना 
आवश्यक हे और शरीर को ठीक रीति पर काम में लगाने के 
लिये शुद्ध मन की आवश्यकता है । यदि मन खराब हो तो शरीर 
ठीक काम नहीं कर सकता--इखत्र लिये शरीर पर मनको उत्कृष्टता 
प्राप्त दे और मन यतः आहार से बनता हैं अतः आहार को मन 
से प्रथत्‌ रखना पशुता है। इसी कारण सम्पूरो मतवादियों ने 
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विहित और अबविहित का सिद्धान्त दज किया है। ऐसी दशा 
में जब कि शारीरिक, आत्मिक, और सामाजिक उन्नति के साथ 
अहार का सम्बन्ध है तो जो आयेसमाज शारीरिक, आत्मिक 
और सामाजिकोन्नति का मुस्योदेश्य रखकर स्थापन हुआ है, 
उसके नादान नेताओं का यह ख्याल कि खाने पीने से धम का 
कोई सम्बन्ध ही नहीं, केसा भयानक है। जहाँ य विचार धमं- 
शास्त्र के विरुद्ध है, वहाँ प्रमाणों से भी दोपपूर्ण सिद्ध होता है। 
बस जब तक हिन्दू लोग मांसाहार को न छोड़ें तब तक गौहत्या का 
बन्द होना असम्भव है यदि हिन्द्र मांसाहार छोड़दें ता गौहत्या 
का बन्द होना आवश्यक हैं मानो गाहत्या हिन्दुओं के हाथ में 
है इस दशा में कौन कह सकता है कि गोहत्या मुसलमान करते 
हैं या गवनमेंट करती हं--बुद्िमानों को यही कहना पड़ता है 
कि गोहत्या मांसाहारी हिन्दओं के कारण होती हैं। हिन्दू यदि 
गोरक्षा चाहते हैं तो उनका कत्तंव्य है कि मांसाहार को 

में समस्त शक्ति व्यय करदें--हिन्दू लोग गोरक्षा के वास्ते प्राण 
देते थे, क्या उनकी सनन्‍्तान जिह्दा के चस्के को भी नहीं छोड़ 
सकती। गुरु गोविन्दर्सिहजी देवी से प्रार्थना भी करते हैं कि 
गाघात का दोप संसार से मिटाऊं, क्या गुरू गोविन्द्सिह के सश्चे 
भक्त गोभक्षण जो गोघात का कारण है, इसको करके गोरक्षक 
कहला सकते हैँ। बावा नानक साहब तो स्थान-स्थान पर मांसाहार 
का खण्डन करते है. क्‍या बाबानानक के अनुयायी मांस भक्षण 
करते हुए वाबा साहब के सच्चे अनुयायी कहला सकते हैं। बेदों ने 
तो मांसाहारी का राक्षस बतला ही दिया है, प्राचीन काल में इस 
पर प्रयोग भी होता रहा है। रावण पुलस्त्य मुनि का पोता, सब का 
भक्त होते हुए भी मांसाहार के कारण राक्षस कहलाया। ऐसी 
दशा में जो ब्राह्मण मांसाहार करते हुए सनातन धर्मी कहलाते 
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हैं, वह ऐसे ही आह्यण और सनातन धर्मी हैं, जैसे पंजाब में नाई 
का नाम राजा रख दिया जाना है। ऋषि दयानन्द ने तो मांसा- 
हारियों और भद्य पीनेवालों के हाथ का खाना तक मना किया 
है, तो उस दशा में वह आये केसे कहला सकता है जो कि धर्म 
को जिह्ना के स्वादु के आगे तुच्छ समभता हैं। वेदिक धर्मियों ! 
यदि तुम गाहत्या को दूर करना चाहते हो तो मांसाहार को दूर 
करो अन्यथा मुसलमानों और इसाईयों पर गोहत्या का दोप 
लगाना छोड़ दों। वतमान दशा में गोहत्या का दोप तुम्हारे 
सिर है, क्‍या तुम गोरज्ञा के लिय कटिवद्ध होकर मांस भक्तण 
छुड़ाने का यत्न नहों करोगे ? जब हिन्दुओं से गो मांस भक्षण 

छूड़ा दाग तो अपने आप भाग्त में गोरक्षा हो जायगी--अन्न 
सस्ता हो जायगा--अर्थाव भारत का सब क्लेश दूर हो जायगा। 





मुफ़्त तालीम 


( अशुल्क शिक्षा ) 


संसार में मनुष्य जीवन के लिये जल और वायु यह दो ऐसी 
बस्तुयें हैं. कि जिनके बिना मनुष्य एक दिन भी जीवित नहीं रह 
सकता, सुतराम परमेश्वर ने इन पदार्थों की इतनी अधिकता से 
उत्पन्न किया है कि वह प्रत्येक स्थान पर बिना किसी मूल्य के 
प्राप्त होता है। निधन से निधन के घर में भी वायु बहता है, 
क्योंकि बिना उसके जीवन नहीं रह सकता ? जल की 
नदियाँ बह रही हैं, कुय बन सकते हैं। यद्यपि वहाँ से जल 
प्राप्ति में कुछ परिश्रम करना पड़ता है परन्तु वह भी अमूल्य प्राप्त 
होता है। क्‍या वह देश हतभाग्य नहीं कि जिस देश में वायु 
ओर जल धनवानों की सम्पत्ति हा जाबें और वह रूपये से बिकने 
लगें । उस दशा में कोई भी निर्धन जीवित नहीं रह सकता है ? 
तब कया उस देश की जीवित देश में गणना होगी ? जिसका 
कि मृत भाग अर्थात्‌ उस के निधन निवासी जीवन से रहित हो 
जावें। कया कोई बुद्धिमान स्वीकार करेगा कि जल और वायु बेची 
जाया करें। जिससे उसके निधन भाई रहित हाकर अपना जीवन 
खो बेठ । जो सम्बन्ध शारीरिक जीवन का वायु और जल के 
साथ है, वही सम्बन्ध आत्मिक जीवन का शिक्षा के साथ है। 
क्योंकि बिना शिक्षा के आत्मिक जीवन स्थिर ही नहीं रह सकता 
और जहों आत्मिक जीवन न हो, वहाँ मन और इन्द्रियों पर 
अधिकार किस प्रकार हो सकता है और जहाँ मन और इन्द्रियां 
स्वतन्त्रता से काम करने लगें, वहाँ सामाजिक जीवन किस भ्रकार 
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हो सकता है ; क्‍योंकि सामाजिक जीवन का आधार योग्यता पर 
है श्रर्थात्‌ कुछ कम जो करने योग्य है जो मनुष्य के शारीरिक 
तथा सामाजिक और आत्मिक जीवन के लिये लाभदायक है 
उनको करना ही योग्यता का काये है। जो मनुष्य योग्यता रखता 
है, वह स्वतन्त्र नहीं हो सकता ; क्योंकि स्वतन्त्र वह कहला सकता 
है जो करने न करने और उल्टा करने की शक्ति रखता हो। 
परन्तु बुद्धि बुरे कामों के करने से रोकती है कोई बुद्धिमान इसके 
विरुद्ध नहीं कर सकता अर्थात्‌ जिन कामों के करने में बुद्धि 
रोकती है उसे ज्ञान में नहीं ला सकता अन्यथा वह अपने पाँव 
स्वयं कुल्हाड़ी मारता है और जो अपने पाँव आप कुल्हाड़ी मारे 
वह बुद्धिमान केसे कहला सकता है अतण्व बुद्धि बुरे कामों से 
रोकती और शुभ कर्मों की ओर लगाती है, जो मनुप्य बुद्धि के 
अनुकूल नहीं करते वह अवश्य नष्ट हो जाते हैँ। जब तक इस 
भारतवर्ष में योग्यता रही तब तक पुरुष जगदुगुरू और चक्रवर्ती 
राजाओं को उत्पादक था, जत्रसे इस देश ने योग्यता को तिलांजलि 
दी है, तबसे इसकी दुर्गति होने लगी। यद्यपि यहाँ के दान के लिये 
देशकाल और पात्र का विचार आवश्यक था परन्तु योग्यता के 
न होने से इसकी काया पलट गई। देश के कहने से तात्पये यह 
था कि देश में जिस वस्तु की आवश्यकता हो, उस देश में उसी 
वस्तु का दान किया जावे। शीत अधान देशों में कपड़े का दान 
और उष्ण देश में जल का दान, जिसमें अकाल हो वहाँ अन्न का 
दान तथा जिस देश में रोग है वहाँ औपधि का दान देना योग्य 
है, मूर्खों ने देश के अर्थ तीर्थ स्थान के लिये हैं और काल के अर्थ 
थे--जिस समय कोई किसी विशेष वस्तु का इच्छुक हो यथा कोई 
मनुष्य ग्रीष्म ऋतु में कम्बल बाँटे तो वह काल नहीं या शीत ऋतु 
में पियाऊ लगावे। मनुष्यों ने काल शब्द के अर्थ अमावस्यादि 
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दिनों के भी लिये हैं | पात्र के अर्थ थे अधिकारी परन्तु मनुष्यों 
ने समय के प्रभाव से ऐसा पलटा दिया कि प्राचीन उत्तम बातें 
मिथ्या अर्थ के प्रयोग होने के कारण लाभदायक होने के स्थान 
में हानिकारक हो गई है । 

यदि मनुष्य बुद्धिमान और मूर्ख को ब्राह्मण न विचारते तो 
ब्राह्मणों में से विद्या की न्‍्यूनता कदापि न होती और यह 
जगद्गुरुओं की सन्‍्तान ऐसी दुर्गति को कभी प्राप्त न होती । मूखे 
मनुष्य तो इसे पुण्य समभते हैं कि उन्होंने त्राह्यणों को भोजन 
खिलाया परन्तु पंडित और मूर्ख की पहिचान नहीं करते। वह 
मूखे विद्या के नाशक होकर पाप के भागी हो गये यदि वह मनुष्य 
विद्वान. और मूर्ख में भेद रखते विद्वानों का सत्कार और 
मू्खों से उपेक्षा करते तो आह्मण इस दुर्गति को प्राप्त होकर गैदिक 
धरम के नाश का कारण न होते। प्रथम जिस दश में आत्मिक 
जीवन का हेतु विद्या ही बिकने लगे और निर्धन मनुष्य द्रव्य न 
होने के कारण विद्या से रहित हों तो वह्‌ देश क्‍यों न महामारी 
दुर्भित्ञ, और मुकदमे वाज़ी इत्यादि बुराइयों का केन्द्र हो जाबे ? 
फिर भला जहाँ वेद विद्या जिसको आज तक भारत के ऋषि 
मुनि सदैव बाँटते ही चले आये, जो मनुष्यों के भीतर इश्वर 
विश्वास के उत्पन्न करनेवाली विद्या है, विकने लग जाबे तो विद्या 
के गौरव की महान हानि है और निधनों का विद्या से रहित 
होने से उस देश का नाश होना आवश्यकीय है। मनुष्य विद्या 
क्यों बेचते हैं ? केवल इस कारण कि जनता इस बुद्धि से रहित 
है। कि कौन-सी इन्स्टीट्यूशन ( संस्था ) दान क अधिकारी है 
अथवा वह जो निर्धनों को बिना शुल्क शिक्षा देते हैं या 
जो शिक्षा बेचते हैं। मनुष्यों का यह आज्षेप कि अशुल्क 
शिक्षा ( मुफ़्त तालीम ) देनेवाली संस्था के पास धन न होने से 


मुफ्त तालीम ] २३७ 


उनकी स्थिति थोड़े ही दिनों की होती है और यही मनुष्यों की 
अयोग्यता को प्रकट करती है। क्योंकि प्रत्यक वस्तु की स्थिति 
परमात्मा के अटल नियम पर है। हम दस करोड़ रुपये संग्रह 
करलें और वह रुपया बेंकों ( कोठियों ) में एकत्रित किया जावे । 
परन्तु परमात्मा को हमारे कर्मों के अनुकूल उसकी स्थिति स्वीकृत 
न हो तो कोठियों का दिवाला निकल जाबे और वह संस्था समाप्त 
हो। जावे | हम बहुत उच्च और उत्तम भवन, बनवा लें। भूकम्प 
आरा जावे वह सत्र नष्ट हो जावें जिनको आज कल तीथ कहा 
जाता है, किसी समय में यह सब्र उच्च शिक्षा के स्थान थे | जिनके 
पास कराड़ों की सम्पत्ति थी, महमूद ग़ज़नवी ने जब कोट 
काड़ड्ा लूटा तो सेकड़ों ऊँट सोन चाँदी के पात्रों से भरकर ले 
गया, उस समय न तो रूपये ने रक्षा की और न किसी दूसरे 
पदार्थ ने। दूसरी वात यह हैं कि अशुल्क शिक्षा वाले स्थानों में 
जा सामान की न्यूनता हैं, जिससे वह सब साधारण को निबल 
दिखाई देता है । जिसके कारण जनता उसकी सहायता कम करती 
है वह भी ता जनता की अयोग्यता का फल है। क्‍योंकि यदि 
जनता बुद्धि से काम लती और अशुल्क शज्षा देनेवाली संस्थाओं 
का इसालिय कि बह शिक्षा जिस आत्मिक सौजन्य समझ नहीं 
बेचते किन्तु मुफ्त तालीम करत हैं. और उत्तम परिगणना करते 
हैं तथा उन सहायता को अपना कतंव्य विचार करते अशुल्क 
शिक्षा देनेवाली रुस्थायें रृढ़ हो जातीं, जिससे सब साधारण का 
भझ्ुकाब भी उसी ओर हो जाता और सव साधारणों के भकुकाव 
से उनके पास आवश्यकीय सामग्री का पहुँच जाना आवश्यक 
था, जिससे प्रत्येक मनुष्य का हियाव हो सकता कि बह 
देश में अशुल्क शिक्षा करने का पुरुपाथ करे, जिससे देश को 
आत्मिक भक्ष प्राप्त होकर आत्मिक जीवन सुदृढ हो, जिससे 
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प्रत्येक प्रकार की उन्नति दिखाई देने लगे क्या यह शोक जनक 
हृश्य नहीं कि वैदिक धर्मानुयायी भी जिनके पृ्वेज सदेव 
से अशुल्क शिक्षा देते रहे, उसके विरुद्ध शिक्षा देने का काम कर 
रहे हैं । क्या कोई सिद्ध कर सकता है कि किसी समय में भी 
भारतवर्ष के ऋषियों ने शिक्षा का द्वार निर्धनों के लिये बन्द 
किया हो, जहाँ तक पता लगाओगे ऐसा एक भी उदाहरण न 
मिलेगा, यदि उस समय में शिक्षा बेचने वाले भव्य दृष्टि से देग्वे 
जाते तो महात्मा मनुष्यों शुल्क देकर पढ़नेवालों और वेतन 
लेकर पढ़ानेवालों को बुरा बतलाते। जत्र से भारतवप में मुसलमानों 
का राज्य आया है, तबसे तप का अभ्यास न होने से बंद पढ़कर 
जो काम करना चाहिये उसके योग्य नहीं होते । बस जिस देश 
का दुर्भाग्य आता है, उसमें नाज का अकाल पड़ता है । जिससे 
बहुधा मनुष्यों को दुःख होता है परन्तु नाज के बिना कई दिन 
तक मनुष्य जी सकता है। जिस देश का उससे भी अधिक 
दुर्भाग्य आया हो उस देश में पानी का अकाल होता है । जिस 
में नाज के दुर्भिक्ष के साहश्य अधिक कष्ट होता है ; क्‍योंकि पानी 
के बिना एक दिन भी कठिन हो जाता है। जिस देश का अधिक 
दुर्भाग्य वहाँ के निवासियों को वायु से रहित किया जाता है 
जिससे पल-पल का जीवन भी दुः:साध्य हो जाता है ; परन्तु इससे 
केवल शरीर को ही हानि पहुँचती हैं आत्मा को कोई हानि नहीं 
होती ; परन्तु जिस देश का अधिकतम दुर्भाग्य होता है, उस देश 
में विद्या का दुर्भिक्ष होता है उस देश के दुर्भाग्य के विषय 
में कोई शब्द नहीं कह सकते ; क्योंकि इससे मनुष्य जीवन जिसके 
४ मिनट के बराबर भी चक्रवर्ती राज्य नहीं हो सकता-निष्फल 
जाता है पुरुष और पशु में कोई भेद नहीं रहता यदि प्रभु ने पशु 
न उत्पन्न किये होते तो उससे कोई विशेष द्वानि न थी ; क्योंकि 
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उसको साममप्री ही इस प्रकार की मिलती है परन्तु विद्या से शून्य, 
पशुओं से भी निकृष्ट हैं। इसी विचार को लेते हुये ऋषि दयानन्द ने 
तेरह घंटे की समाधि जिसके तुल्य संसार को कोई राज्य और 
धन भी सुख देनेवाला नहीं हो सकता, छोड़ दी, जिससे कि भारत- 
बर्ष के मार्ग में जो ब्रह्म विद्या केन जानने से रुकावर्टे उत्पन्न 
हो रही हैं, उनको दूर करें । सब से पहिली रुकाबट जिसने वैदिक 
शिक्षा के प्रेमियों को हताश कर रक्‍्खा था, वेदों की शिक्षा का 
उद्धार था, जिसके कारण ब्राह्मणों के अतिरिक्त दूसरे बरणों को 
वेद पढ़ने का अधिकार ही नहीं दिया जाता था। आज कल 
हजारों क्षत्रिय और वेश्य उपनयन संम्कार से रहित पाय जाते 
हैं, जब यज्ञोपवीत न हो तो वेदारम्भ संस्कार केसा जिसका 
वेदारम्म संस्कार नहीं हुआ. वेद वह किस प्रकार पढ़ सकता है ? 
ब्राह्मण भी जन्म से मान जाते थे गुण कम्म का ध्यान तनिक 
भी न था। दूसरी रुकावट बाल विवाह था, जिसने ब्रह्मचर्याश्रम 
के गले पर छुरी फेर रक्खी थी, जिस कुटुम्ब में इस प्रकार का 
अधिक पाप हो अर्थात्‌ जिसके लड़के बहुत छोटी अवस्था 
में ब्याहे जाते हों, वही कुटुम्ब सब से उत्तम समभा जाता था 
लड़के का बड़ी अवस्था तक कुंतारा रहना कुटुम्ब में दोप होने 
का प्रमाण था, भला ऐसी दशा में कौन बेद पढ़ता और पढ़ाता, 
चारों ओर अंधेरा छाया हुआ था। जिसको ऋषि दयानन्द ने 
वेद रूपी सूये के आगे जो भिन्न २ प्रकार के बादल आगये थे 
उनको दूर किया। एक ओर तो बेद मन्त्रों के प्रमाण और बुद्धि- 
पूबक युक्तियों से यह सिद्ध किया कि वेद्‌ इंश्वरीय ज्ञान है और 
किसी विशेष सम्प्रदाय की सम्पत्ति नहीं हो सकती, नहीं वर्ण 
उत्पत्ति के विचार से वेदों का अधिकारी हो सकता है ; किन्तु 
चारों वर्णों को बेद के पढ़ने का अधिकार है। दूसरी ओर से 
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यह सिद्ध किया कि त्राह्मणादि वर्ण, गुण, कम, स्वभाव से होते हैं, 
जन्म के कारण नहीं । तीसरी ओर बाल विवाह का खण्डन, 
ब्रह्मचर्य्याश्रम की प्रतिप्रा तथा आवश्यकता को बड़ी प्रबलता से 
बतलाया | बेदों की शिक्षा से संसार का उपकार हो और लोग 
मूखेता के गढ़े से निकल कर त्रह्म विद्या से लाभ तथा त्रह्मानन्द 
को प्राप्त करें, परन्तु जिस देश का दुर्भाग्य होता है, उसके लिये 
उत्तम से उत्तम बस्तुयें उपकारी नहीं होतीं। उन के लिय उत्तम 
से उत्तम उपदेश लाभदायक नहीं हो सकते। कैसे भी योग्य 
आचाय्ये मिलें, उनका कल्याण दुलंभ है, जेसा कि एक कवि 
कहते हें ॥ 
तिही दस्ताने क्रिस्मत राचि सूदज्ञ रहवरे कामिल । 
कि खिज्ञ अज़्ञ आवे हेवां तिश्ना मे आरद सिकन्दर रा ॥ 
जिसके भाग्य के हाथ रिक्त ( खाली ) हैं अर्थात्‌ जिसका 
भोग बुरा है, उसका योग्य मार्गोदेशक गुरू से क्‍या लाभ हों 
हो सकता है जेसा कि सिकन्दर को ख्याजा ग्विजर अम्रन से 
प्यासा ही लाया है । तात्पय. यह कि जो आचाये के आच रणों का 
अनुकरण करता हैं उसी को आचाये के उपदेश से लाभ हो 
सकता है ; परन्तु जो उसके अनुकूल न करे, उस को उच्च से उच्च 
उपदेश से भी कुछ लाभ नहीं पहुँच सकता। ऋषि ने बड़ी प्रबलता से 
भारत निवासियों को वेदों की शिक्षा की आर आकर्पित किया वेदों 
का पढ़ना पढ़ाना और सुनना सुनाना आयों का परम धर्म 
बतलाया जो स्वयं वेदों को पढ़ कर और बाल ब्रह्मचारी बनकर 
इस बात को सिद्ध किया कि इस समय में भी वेद पढ़ सकते 
हैं सारांश यह कि जितनी रुकाबटें बेदों के प्रचार के मार्ग में थीं, 
अपनी जिहवा और लेखनी के बल से उनको दूर किया अपने 
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सत्य तप और बल के व्यवहार से प्रत्येक के चित्त में बेदों के 
गौरव को बढ़े २ शाख्रार्थों द्वारा अर्थात्‌ सब साधारण में वेदों 
की प्रतिष्ठा स्थापन कर दी ; परन्तु शोक ! उन सम्पूण परिश्रमों से 
भी भारत का दुर्भाग्य दूर नहीं हुआ, जिन मनुष्य के हाथ में 
ऋषि ने वेदों के प्रचार का काम दिया था, जिन मनुष्यों से यह 
आशा थी कि यह मनुष्य वेदों की शिक्षा को सावेजनिक करने 
के लिये पुरुषार्थ करेंगे, जिनको ऋषि ने दीन अनाथों की शिक्षा 
देने की घोषणा वेद मण्डल स्थापन करने के लिय बसीयत करते 
हुए की थी, वही मनुप्य वेदों की शिक्षा के मार्ग में रुकावट 
डालने वाले हुए, उनके निब्रेल मम्तिष्क सें आगया कि सर्वाश 
में संस्क्रत शिक्षा से भिक्षा मांगने वाले उत्पन्न होंगे। हा शोक ! 
राम और कृष्ण की सन्‍्तानों के यह विचार । क्या राम और 
कृष्ण ने अमेरिका और जापान में शिक्षा पाई थी क्‍या वह 
इज्ञलिस्तान में जाकर आक्सफोर्स यूनीबर्सिटी में पढ़े थे, क्या 
वह भीख मांगते थे ? क्या वह निरे संस्कृत के शिक्षा पाये हुये 
न थे-भीष्म और द्रोण की सन्‍्तानों के यह विचार कया हताश 
करने वाले तथा शोकजनक नहीं ? क्‍या अन्य मनुष्य युद्ध 
विद्या और राजनीति योरुप में जाकर सीखते थे ? गौतम और 
कणाद की सन्‍्तानों के लिय कया यह विचार प्रशंसा के योग्य 
हो सकते हैं। कदापि नहीं परन्तु मन्दभाग्य को क्‍या किया 
जावे जिन्हें राम और कृष्ण के विचारों का भाग नहीं मिला ; किन्तु 
“४ मिल ” और “स्पेन्सर ” के विचारों का अनुकरण 
किया है, जिन्हें भीष्म और द्रोण के भावों का अंश नहीं मिला 
किन्तु “बोनापार्ट” के जीवन चरित्र और इज्जललेंड का इतिहास 
मस्तिष्क में घर कर गया है। जिन्हें गौतम, कणादू, कपिल 
ओर व्यास के श्रतिष्ठा के योग्य बिचार प्राप्त ही नहीं हुए ; किन्तु 
द्‌० ग्रं० सं०-+- २१६ 
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८हक्‍्सली” और “टिन्डल? के भावों ने मस्तिष्क में डेरा जमा 
लिया है । इस अकार के मनुष्यों से वेदों के प्रचार की आशा 
करनी “बन्ध्या के पुत्र का विवाह करना है।” अस्तु वही हुआ 
कि जो नियमानुकूल होना आवश्यक था अर्थात वेदों की शिक्षा 
के मार्ग में एक बहुत बड़ी रुकावट उत्पन्न हो गई। जिनके माता 
पिता धनवान नहीं, जिनके पास शुल्क देने की शक्ति नहीं, 
जिनके पास पर्याप्त सामग्री नहीं, जिससे एक मुट्ठी रुपये दे सकते 
हों, उनको बेदों के पढ़ने का अधिकार नहीं । यह निर्विबाद विषय 
है कि भारतवर्ष संसार के सम्पूर्ण देशों से निधन है इसमें श्रति 
सेकड़ा एक भी धनवान नहीं । यद्यपि पहिली रुकाबटों से करोड़ों 
मनुष्य वेदों के पढ़ने के अधिकारी थे। क्योंकि भारतवर्ष में 
जन्म के ब्राह्मणों की संख्या दो या तीन करोड़ से कम नहीं, 
यदि अन्वेषण किया जावे तो सात यां आठ ग्रति सैकड़ा ब्राह्मण 
से कम इस देश में नहीं मिलेंगे । अर्थात्‌ ऋषि दयानन्द से पूर्व 
तो आठ प्रति सेकड़ा को वेदों के पढ़ने का अधिकार था तथापि 
ऋषि की दृष्टि में वेदों के प्रचार में बहुत बड़ी रुकावट थी, 
जिसके दूर करने के लिये उनसे ईंट पत्थर तक खाये, अन्त को 
विप भी खाया ; परन्तु ऋषि इस रुकावट के दूर करने में लगा- 
तार प्रयन्न करते रहे, लाखों कष्टों और सहस्नों से घबड़ाकर 
इस बिचार का त्यागन नहीं किया--प्राण तक दिये; परन्तु 
अपने उद्देश्य की ओर चलना बन्द्‌ नहीं किया ; परन्तु हतभाग्य 
से 'मज़ बढ़ता गया ज्यों-ज्यों दवा की? ऋषि ने अपने उद्देश्य में 
सफलता ग्राप्त की अर्थात्‌ जो रुकावटें उस समय थीं, वह दूर 
हो गई, जो लोग कहते थे कि शूद्र के कान में बेद के शब्द यदि 
चले जावें तो उसके कान में सीशा भर देना चाहिये। वही लोग 
आजकल सामान्य उत्सवों में जहाँ चारों वर्णों के मनुष्य होते 
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हुए बल पूर्वक वेदों के मंत्र पढ़ने में आते हैं ; परन्तु यही रुका- 
बट जिसने प्रति सेकड़ा एक को भी वेदों के मंत्र पढ़ने का 
अधिकार नहीं यह कितना भयानक दृश्य है? क्‍या इसका 
दूर करना हमारा कत्तंव्य नहीं, क्या ऋषि द्यानन्द की आत्मा 
से उपदेश लेनेवाले क्या ऋषि दयानन्द के भावों को श्रपना 
मार्गोपंदेशक स्त्रीकार करनेवाले मनुष्य इस रुकावट को शान्ति 
भाव से स्वीकार कर सकते हैं। कदापि नहीं । परन्तु बहुत से 
मनुष्य कहते हैं कि यह बन्धन तो कल्पना मात्र है, जब पचास 
लाख रुपया गुरुकुल में हो जावेगा ; परन्तु यह विचार कैसा 
फेच और किस प्रकार की बुद्धि तथा मस्तिष्क से निकला हुआ 
है कि जिसको सुनकर सममभदार मनुष्य के हृदय में तो वेदिक 
धर्म की अवनति का चित्र खिंच जाता है और ऐसे भोंगे [ मूरत्र 
मनुष्यों की बातों पर जो इस प्रकार के पोच भावों और वाल्य 
मोदनवत्‌ मस्त है, हँसी आती है। 
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ब चर घ क 


शड़राचाय ओर स्वामी दयानन्द्‌ 


आज-कल बहुत से मूख आयेसमाजी जो महात्मा शझ्डर की 
फिलासफ्री, वैराग्य और धार्मिक प्रेम से अनभिज्ञ हैं। जिनके 
हृदय में न तो वेदों की श्रद्धा है और नाहीं विचारशक्ति हं--प्राय: 
महात्मा शड्डराचाय के विषय में ऐसे बुरे शब्द प्रयोग करते हैं, 
कि जिनसे इनकी मूखेता और क्षुद्रता का प्रकाश होता है और 
समभदारों को भी आयेसमाज पर कलझूु लगाने का अवसर 
मिलता है। इसी वास्ते आवश्यकता मालूम होती है कि महर्षि 
दयानन्द की सम्मति स्वामी शक्भराचाये के विषय में प्रकाशित 
की जाय | जिससे लोगों को मालूम हो जाबे कि स्वामी शह्भरा- 
चाये की प्रतिष्ठा स्वामी दयानन्द के हृदय में किस प्रकार थी और 
जो ये मूख आयेसमाजी उन पर कलझ्ड लगाते हैं, वह किस दृष्टि 
से देखने योग्य हैं। बहुत से लोगों का यह बिचार हैं कि स्वामी 
शद्भराचायजी ने कर्म करने का सर्बथा निपेध किया हे. इस वास्ते 
वह नास्तिक कहलाने के योग्य हैं; परन्तु ऐसे लोगों को स्वामी 
शक्कुराचाये की बालबोध पुस्तक तक का भी ज्ञान नहीं और न 
उन्होंने शक्रफिलासफ्री को देखा है, अन्यथा कोई पुरुष भी 
स्वामी शक्कुराचाये पर यह कलकछु नहीं लगा सकता। शह्लुराचाये 
अपनी पुस्तक बालबोध के “साधन प्रकरण? में लिखते हैं कि-- 


तत्र पूबकाण्डीदित निष्कामकर्मानुष्ठानादन्तःकरणशुद्धि- 
यंतो वेदिककर्मानुष्ठानात्‌ पुश्योपचये पापक्षयात्‌ रजस्तमों 
निषृत्तिद्वारारागठपनिवारणम्‌ । 


शझ़राखाय और स्थामी दयानन्द ] २४४ 


अरथ--अब मुक्ति की इच्छा रखनेवाले को पुरुषार्थ-सिद्धि 
अर्थात्‌ उद्देश्य पर पहुँचने के वास्ते जो अनादि अविद्या से रूका- 
बटें पैदा होती हैं, उनके दूर करने के वास्ते साधन दिखलाते हैं। 
सबसे पहल कमंकाण्ड से बतलाय हुए निष्काम के अनुष्ठान से 
हृदय की शुद्धि प्राप्त होती है फिर वेदिक कर्म करने से पुणक का 
उदय और पाप का नाश होता है। फिर रजोगुण और तमोगुण 
की निवृत्ति द्वार रागढ्वेप की निवृत्ति होती हैं। जेसे वृक्ष का 
कारण बीज है, ऐसे ही रजोगुण और तमोगुण पाप के बढ़ने के 
कारण है। जो महात्मा इस प्रकार अन्तःकरण शुद्धि के लिय 
निष्काम कम का उपदेश करता है, उसको कमंकाण्ड का विरोधी 
बतलानेवाला अपनी मूर्बंता प्रकट करता है। बहुत से लोगों को 
मालूम तक नहीं, जो शक्काराचाये ने बसीयत के तौर पर लिखा 
है। (ेदोनित्यमधीयतां तदुदितं कमेम्बनुप्ठीयताम्‌” अर्थात्‌ वेद 
नित्य पढ़ो और उसके बतलाये हुए कर्मों को करो, शह्लुराचाये 
का उपदेश हमें जहा तक मिलता है, सब जगह निष्काम कमे 
करने का उपदेश पाया जाता है, जहाँ आत्म-बोध में शह्लराचाये 
ने वेदान्त का उपदेश किया है, जहाँ आत्म-बोध का अधिकारी, 
कि जिसे वेदान्त का उपदेश किया जाबे उसे स्वीकार किया है। 
जिसने कमकाण्ड से पाप को अर्थात मन के मेल को दूर कर 
दिया हो और जिसने चित की वृत्तियों को शान्त कर दिया हो 
ओर जो रागादि से रहित हो । देखो आत्मबोध का पहला श्लोक-- 


तपोभिः ज्षीशपापानां शान्तानां वीतरागिणाम्‌ । 
मुम्नत्गुणां हितार्थाय आत्मबोधी विधीयते ॥ 


अर्थात्‌ जिन्होंने तपों से पापों को नष्ट कर दिया, जो शान्त 
हैं, रागठ्ेयादि से शूल्य हैं, मोक्ष को इच्छा रखनेवाले है--उन्हीं 
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के कल्याण के लिये यह आत्मबोध लिखा जाता है। इससे स्पष्ट 
प्रकट होता है कि शहकुराचाये कमंकाण्ड के विरोधी नहीं थे । 
जो आये समाजी अपनी मूखंता से स्वामी शह्लुराचाये को कमे- 
काण्ड का विरोधी बतलाता है वह भूल पर है। एक दूसरा दोष 
यह भी अनपढ़ आर्यों को ओर से शद्डुराचाय के विरुद्ध लगाया 
जाता है कि उन्होंने बृहृदारण्यक उपनिषद्‌ में से एक श्रति 
निकाल दी है। यह दोष देहली में जो आये समाज का वार्षि 
कोत्सव हुआ था, उसमें शहर फिलासफी से अनभिज्ञ किसी 
आये ने लगाया था ; परन्तु यह दोष भी भल से ही लगाया 
गया है--वह श्रति यह है 


नलच आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोन्तरो यमात्मा न वेद यस्यात्मा 
शरीरं आत्मनोन्तरो यम यति संत आत्मान्तर्याम्यसत 2॥ 


यह श्रुति स्वा० दयानन्दजी ने सत्याथप्रकाश के १६७वें प्रष्ठ 
पर उद्घृत की है और इसपर पता शतपथ ब्राह्मण का लिखा 
है। १४१वें काण्ड के छठे अध्याय के 2वें ब्राह्मण ३०वीं श्रति 
में विद्यमान हैं--स्त्रामी शक्लराचाय ने शतपथ का भाष्य ही नहीं 
किया, शतपथ के १४वें काण्ड बृहदाराण्यक में जिस पर शहूुरा- 
चाये ने भाष्य किया है--यद्यपि और सब श्रतियाँ जो इस स्थल 
पर हैं बृहदारण्यक में मौजूद हैं ; परन्तु ये श्रुति नहीं--अब प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि शतपथ की श्रति बृहदारण्यक बनानेवाले 
ने नहीं रक्खी या शद्खराचाय ने भाष्य करते समय निकाल 
दी । अब इस बात की सिद्धि उन लोगों के ऊपर है, जो महात्मा 
शकझ्कराचाय पर दोष लगाते हैं कि वह सिद्ध करें कि शक्कुराचाये 
के पहले यह श्रति बृहदारण्यक में थी ; क्योंकि इस समय जिस 
कदर मूल बृहदारण्यक छपी हुई मिलती हें--उनमें ये पाठ नहीं 
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दूसरे यह बात भी सिद्ध करना आवश्यक है कि शतपथ के 
१४ काण्ड और बृहदारण्यक में कुछ भी अन्तर नहीं। अगर 
इस श्रुति के अतिरिक्त और भी भेद है तो उनका मत #बविल्कुल 
गिर जाता है--जैसा कि हमारा खयाल है और जिसे हम किसी 
दूसरी पुस्तक में सिद्ध करेंगे कि उन दोनों में भेद नहीं तो उस 
दशा में यह अवश्य ;मानना पड़ेगा कि ये श्रुति निकाली गई ; 
परन्तु स्वामी शहूुराचाये पर दोष उस समय भी सिद्ध नहीं हो 
सकता--सम्भव है कि उपनिषद अलहदा करनेवाले ने निकाली 
हो अथवा शझ्डर से पूव या पश्चात्‌ किसी ने निकाली 
हो--हमारे मित्र कहेंगे कि यतः यह श्रुति स्पष्ट नवीन वेदान्त 
अर्थात्‌ शह्कुराचाय के सिद्धान्त जीव ब्रह्म की एकता के विरुद्ध 
है। इसलिये अवश्य शड्भराचाय ने ही निकाली है; क्योंकि 
इसकी विद्यमानता में अद्वेत सिद्ध नहीं हो सकता था ऐसा कहने 
वाले संस्कृत भापा के नियम और शह्ूराचाय की महान योग्यता 
से नितान्त अनमभिन्ञ हैं ; क्योंकि संस्कृत भाषा में व्यवस्था करना 
कुछ भी मुश्किल मालूम नहीं होता--फिर शह्लुराचाय जैसे 
ताकिक विद्वान को व्यवस्था न करके निकालने की आवश्यकता 
होती--कदापि नहीं प्रत्युत इस श्रुति को वेदान्त के शह्कुर भाष्य 
के टीकाकार वाचस्पति मिश्र ने अपनी भासती की व्यवस्था करके 
दिखला दिया है, यहाँ पर देग्बनेवालों को ये श्रुति भी अद्वेतवाद के 
साथ मिलतो हुई मालूम होती है । शझ्डुराचाय पर आक्षेप करने 
वालों को इतना भी मालूम नहीं कि उपनिषदों में इस प्रकार की 
बहुत सी श्रुतियाँ विद्यमान्‌ हैं कि जिनसे द्वेतवाद सिद्ध होता दै 
और इस श्रुति से जितना द्वेतवाद निकल सकता है, उनमें 
से इसमें अधिक मालूम द्ोता है ; परन्तु शंकराचाय ने 
किसी श्रति को भी नहीं निकाला केवल अर्थों में व्यवस्था 
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करदी है अर्थात्‌ अपने अभिप्राय के अनुकुल अथ करके 
दिखला दिया है--हमें आयेसमाजों की इस भूल को देख 
कर अत्यन्त शोक होता है कि वह अपनी मूखंता से व्यर्थ 
शंकर जेसे निष्काम बेदिक धम के प्रचारक और निस्स्वार्थ सच्चरित्र 
विद्वान पर बजाय दसके कि जसके परिश्रम का धन्यवाद करते 
कि जिससे आप बौद्ध धर्म के स्थान में बेदिक धर्म के अनुयायी 
दृष्टि पड़ते हैं। यदि उस समय शंकराचाय बौद्ध, जैन, पाशुपत 
ओर वाममार्ग जेसे भतों का खण्डन करके धर्म का प्रचार न 
करते तो आज बेदिक धर्म का नाम लेनेवाला कठिनता से दृष्टि 
पड़ता | खा० दयानन्दजी ने तो शंकर को पूर्ण प्रतिष्ठा से स्मरण 
किया है। परन्तु अनपढ़ और मूर्ख आयेसमाजी उसको मकार 
बताते हैं और गालियाँ देते हैं क्या ऐसे कृतघ्नी लोग स्वा० 
दयानंद को गाली नहीं देते--हम यहाँ वह सम्मति उद्धृत करते 

जो स्वा० दयानन्द ने शंकर के सम्बन्ध में अपनी पुस्तक 
सत्याथश्रकाश में लिखी है। देखो सत्याथप्रकाश के ११वें समुल्लास 
का रप्७्वाँ प्रप्ठ । 


बाईस सौ व हुए कि शक्लुराचाय नामक द्रविड़ देशोत्पन्न 
एक ब्ाह्यण ब्रह्मचये से व्याकरणादि सब शास्त्रों को पढ़कर सोचने 
लगे कि ओहो ! सत्य आस्तिक वेद मत का छूटना और जेन 
नास्तिक मत का चलना बड़ी हानि की बात हुईं । इसको किसी 
प्रकार हटाना चाहिये। शह्डुराचाय शास्त्र तो पढ़े ही थे; परन्तु 
ये जेन मत की पुस्तकों को भी पढ़े थे और उनकी युक्ति भी बहुत 
प्रबल थी। उन्होंने विचारा कि इनको किस प्रकार हटावें ? 
निश्चय हुआ कि उपदेश और शाम्लार्थ करने से ये लोग हटेंगे। 
ऐसा विचार कर उज्जैन नगरी में आये। वहाँ उस समय सुधन्वा 
राजा जो जेनियों के प्रंथ और संस्कृत भी पढ़ा था, वहाँ जाकर: 
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बेद का उपदेश करने लगे और राजा से मिलकर कहा कि आप 
संस्क्रृत और जैनियों के भी ग्रन्थों को पढ़े हो और जैन मत को 
मानते हो, इसलिए मैं कहता हूँ कि जैनियों के परिडतों के साथ 
मेरा शाख्राथ करा अपनी इस प्रतिज्ञा पर कि जो हारे वह जीतने- 
वाले का मत स्वीकार करे और आप भी जीतनेवाले का मत 
स्वीकार कीजिय--यद्यपि सुधन्वा राजा जैन मत में था तो भी 
संस्कृत के अंथ पढ़ने से उसकी बुद्धि में कुछ विद्या का प्रकाश 
था, इसलिए उसके मन में अत्यन्त पशुता नहीं समाई थी क्योंकि 
जो विद्वान होता है, वह सत्य असत्य की परीक्षा करके सत्य को 
ग्रहण कर असत्य को छोड़ देता है। जब तक सुधन्वा राजा 
को बड़ा विद्वान उपदेशक नहीं मिला था, तब तक सन्देह सें थे 
कि इनमें से कौन-सा सत्य है और कौन-सा असत्य। जब 
शझ्डराचाये की ये बात सुनी तो बड़ी प्रसन्नता से बोले कि हम 
शाख्राथ कराकर सत्य और असत्य का निर्णय अवश्य करावेंगे। 
फिर जैनियों के परिडितों को दूर-दूर से बुलाकर सभा कराई, उसमें 
शहझ्भुराचाये का वेद मत और जैनियों का वेद विरुद्ध मत था। 
अर्थात्‌ शझ्लाराचाय का मत वेद धम का प्रतिपादन और जेनमत 
का खण्डन करना और जेनमत की प्रतिक्षा और जेनियों का 
मण्डन और बेद धर्म का खण्डन था। शाख्राथ कई दिन तक 
हुआ | जैनियों का मत यह था कि सृष्टि का कर्ता अनादि ईश्वर 
कोई नहीं यह जगत और जीव अनादि हैं । इन दोनों की उत्पत्ति 
ओर नाश कभी नहीं होता, इसके विरुद्ध शद्भुराचाये का मत था कि 
अनादि सिद्ध पस्मात्मा जगत्‌ का कर्ता है। यह जगत्‌ और जीव 
मिथ्या है ; क्योंकि इस परमेश्बर ने अपनी माया से जगत्‌ बनाया 
वही धारण और प्रलय करता है--जीव और प्रपग्न स्वप्न के समान 
हैं। परमेश्वर आप ही सब जगत्‌ रूप होकर लीला कर रहा है। 
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बहुत दिन शाखाथ होता रहा ; परन्तु अन्त को युक्ति और श्माणों 
से जैनियों का मत गिर गया और शझ्राचाये का यह मत सिद्ध 
हो गया । तब उन जैनियों के परिडत और सुधन्वा राजा ने वेद 
मत को ग्रहण किया और जैनमत को छोड़ दिया। फिर बहुत त 
हल्ला गुल्ला हुआ और सुधन्वा राजा ने दूसरे अपमे मित्र 
सम्बन्धी राजाओं को लिखकर शह्डराचाय कराया परन्तु जेनियों 
के हार जाने से सब हार गये। तत्पश्चात्‌ शह्लुराचाये के कुल 
आर्यावत्त में घूमने का प्रबन्ध सुधन्‍न्वा आदि राजाओं ने कर 
दिया और उनकी रक्षा के लिये नौकर भी साथ कर दिय | इसी 
समय से सबके यज्ञोपवीत होने लगे और वेदों का पठन-पाठन 
भी चला। दस वर्ष के भीतर समस्त अर्यावत्ते में घूम-घूमकर 
जैनियों का खए्डन और बेदों का मण्डन किया। इत्यादि 

इसके आगे स्वा० दयानन्द सरस्वती शझ्भुर के मत के 
सम्बन्ध में लिखते हें---अब इसमें विचारना चाहिये कि जो जीव 
ब्रह्म की एकता जगत्‌ मिथ्या शक्लराचाय का निज मत था, वह 
अच्छा मत नहीं और जो जेनियों के खण्डन के वास्ते उस 
मत को स्वीकार दिया तो कुछ अच्छा है । हमारे पाठक 
स्‍्वा० दयानन्द ने शह्लराचाये को वेदों का प्रचारक, आस्तिक 
धर्म का प्रचारक, सब शाक्ल्रों का पढ़ा हुआ, बड़ा विद्वान्‌ उपदेशक 
स्वीकार किया है ; किन्तु मूवे आयेसमाजी उसको मकार, और 
उपनिपदों में श्रति निकाल देनेवाला बतलाते हैं। हम हैरान 
कि हम खा० दयानन्द की सम्मति को मानें या इन मूल और 
प्रसिद्धि प्रेमी आयोँ की सम्मति को सत्य सममें। यह स्वा० 
दयानन्द परम विद्ान और वैंदेक धर्म के प्रचारक थे और वे 
शहर फिलासफी को जानने के कारण उनके गुणों से भी परिचित 
थे--इसलिये उनकी सम्मति को ग्रहण करना ठीक है। वत्तमान 
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दशा में आयेसमाज बहुत से सिद्धान्तों में स्वा० दयानन्द के 
सिद्धान्तों से बाहर निकलकर सम्प्रदायों की आकृति में आ गया 
है, जिसकी चिकित्सा इस समय होना सुगम है; किन्तु पश्चात्‌ 
बहुत ही कठिन होगा । असल बात यह है कि शह्लराचाय की 
परिभाषाओं से लोग अनभिज्ष हैं अन्यथा स्वा० दयानन्द और 
शद्॒राचाये के सिद्धान्तों में बहुत ही कम अन्तर है। यथा शद्भूर 
जगत्‌ को मिथ्या कहते हैं, जो जेनियों के जगत्‌ को मिथ्या 
बतलाने के मुक़ाबिले है -- इसका अथ यह है कि जेनी जगत्‌ को 
अनादि मानते हैं, शह्लराचाये जगत्‌ को प्रकरति का विकार मानते 
हैं---जिसे आयेसमाज प्रकृति कहता है, उसे शह्लरमाया कहते हैं 
मानों परमेश्वर ने प्रकृति से जगत्‌ को बनाया है--यह स्वा० 
शद्भराचाये का सिद्धान्त है--यही स्वा० दयानन्द का सिद्धान्त 
है कि परमेश्वर ने जगत्‌ को प्रकृति से बनाया है । रहा जीव ब्रह्म 
की एकता, इससे शहझ्ृराचाये का क्या अभिप्राय है? इसको हम 
किसी दूसरी जगह पर दिखलायेंगे। यहाँ पर उसके दिखाने 
का अवसर नहीं ; क्योंकि ये विषय बहुविवादास्पद है और 
ट्रेक्ट की जगह कम है। बाक़ी रहा यह कि स्वामी दयानन्द 
तीन काण्ड बेद के मानते हैं, ऐसा ही शझ्कलराचाय का मत है। 
स्वामी दयानन्द ज्ञान से मुक्ति मानते हैं, ऐसे ही शह्लुराचाये 
स्वामी दयानन्द्‌ कम अन्तःकरण की शुद्धि स्वीकार करते हैं। ऐसे 
ही शह्भुराचाये के दिल में स्वामी दयानन्द कहते हैं बेद का पढ़ना 
आरयों का परमधम है, वैसे ही शझ्कूर कहते हैं कि “वेदोो नित्यम- 
धीयताम्‌ । इत्यादि” इसमें सन्देह नहीं कि इस समय जो 
शह्ूराचाये के चेले नवीन वेदान्ती हैं, उन्होंने शक्लराचाय के मत 
को ऐसा बिगाड़ रक्‍्खा है कि जो लोग शह्कूर की पुस्तकें न पढ़ 
कर उन लोगों की कहावतें सुनते हैं। उनके दिल में बहुत द्वी 
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दोष शझ्भर फ़िलास+ में मालूम होते हैं; परन्तु आरयेसमाजियों 
के चाल व्यवहार को देखकर लोग स्वाभीजी पर दोष नहीं लगाते। 
अभी तो स्वामीजी को मरे केवल सन्नह व बीते हैं। जिसमें 
आयेसमाज स्वामीजी के सिद्धान्त से बहुत दूर निकल गया है, 
आगे को न मालूम क्या होगा ? जब शझ्भुर की तरह वाईस सौ 
वर्ष व्यतीत हो जायेंगे तब देखना कि आयेसमाज की क्‍या 
दशा होगी ? इसलिये आयेपुरुषों का काम है कि अभी से इस 
रोग को दूर करने का अ्रयक्न करें। अन्यथा भारी हानि उठानी 
पड़ेगी। जिस प्रकार बालब्रह्मचारी परोपकारी शड्डराचार्य को 
लोग उलटा समभ रहे हैं, ऐसे ही बालबत्रह्मचारी परोपकारी स्वामी 
दयानन्द के परिश्रम का परिणाम निकलेगा | 


ईद आर उलट 
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जो लोग संसार में ठगी का पेशा करते हैं, वह सु्रह ही 
उठकर किसी देवता से प्रार्थना किया करते हैं, कि हे महादेव 
भोले | अक़ल का अन्धा गांठ का पूरा भेज | इससे पहिले कि 
संसार में अक़ल का अन्धा और गांठ का पूरा आदमी मालूम 
करें, वह अपने देवता को ही भोला बना देते हे--भोले के अर्थ 
अज्ञ वा अक़ल के अन्धे के हैं--दूसरी ओर जो लोग ब्यभि- 
चारिणी बुद्धि रखते हैं, वह अपने देवताओं को भी व्यभिचारी बना 
देते हैं। यदि किसी को इस बात का पता लगाना स्वीकार हो, 
कि कौन अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे है तो वह मूर्तिपूजक वा 
हिन्दू धमे सभा के लोगों को देख लें। उन्हें अच्छी तरह से 
मालूम हो जायगा कि उनसे बढ़कर अक़ल का अन्धा और 
गांठ का पूरा मिलना मुश्किल है। आप .कदाचित्‌ प्रश्न करें कि 
तुम्हारे पास क्‍या श्रमाण है कि ये लोग अक़ल के अन्धे और 
गांठ के पूरे हैं। इसका उत्तर यह है कि इन लोगों को मित्र, 
शत्रु का तनिक भी ज्ञान नहीं ्रत्युत अपनी जिहा से अपने 
कार्यों से अपने-अपने देवताओं की निन्‍्दा करते हुए शर्म नहीं 
खाते ; बल्कि उस पर अभिमान करते हैं कि कृष्ण के उपासक 
गोपालसहख्रनाम का पाठ करते हुए कृष्ण को चोर और जारों 
का सरदार बतलाते हैं--जैसा कि लिखा है । 


चोरजारशिखामणि-- 
गोपाल जो कृष्ण हें वह छ्लियों का यार है और चोरों और 
जारों का सरदार है--राधा कृष्ण को मन्दिरों में नवा-नचाकर 
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महात्मा कृष्ण पर व्यभिचार का दोष लगाते हुए भी इसको धमे 
ही समझ रहे हैं--यदि उनसे पूछें कि राधा ऋृष्ण की स्त्री तो 
थी दी नहीं और नाहीं कृष्ण से राधा का विवाह होने का कोई 
प्रमाण ही मिलता है| क्‍या अकेली राधा को ही लेते हैं, नहीं-नहीं 
ललिता, विशाखा इत्यादि । असंख्य नाम पुकारे जाते हैं। कृष्ण 
को माखन चोर अपनी ज़बानों से कहते हैं। चीरहरणलीला तो 
प्रसिद्ध है--निदान वह कौन-सा दोप है, जो महात्मा ऋष्ण जैसे 
योगिराज पर नहीं लगाते। विष्णु को जालन्धर देत्य की सत्र 
बन्दा से व्यभिचार करक उसके पातित्रतधर्म का नाश करनेवाला 
कहते हैं और उसके श्राप देने से विष्णु शालिग्राम का पत्थर हो 
जाना और विष्णु के श्राप से बृन्दा का तुलसी हो जाना जिसका 
वर्णान कारत्तिकमाहात्म्य और पद्मपुराण में सविस्तार लिखा हुआ 
है, जिस कथा के कारण तुलसी शालिग्राम की पूजा और विवाह 
का पौराशिकों में प्रचार है। आज तक तो हर एक पौराणिक इस 
कथा को सच मानता था; परन्तु बाबू केदारनाथ बी० ए० 
वकील मंत्री पौराशिक हिन्दू सभा आगर ने आयेसमाज के 
तीस प्रश्नों के उत्तर में जो उन्होंने इश्वरानन्दगिरि से दिलवाये 
हैं, इस कथा को मिथ्या माना है। क्योंकि उन्होंन लिखा है कि 
विष्णु ने जालन्धर की स्त्री वृन्द्ा से व्यभिचार नहीं किया-- 
जब विष्णु ने व्यभिचार किया तो उसको वृन्दा ने श्राप भी नहीं 
दिया होगा । क्‍योंकि श्राप तो किसी बुरे कम के कारण ही 
मिला करता है। जब श्राप नहीं दिया तो विष्णु शालिग्राम पत्थर 
किस तरह होंगे और बृन्दा को भी शाप नहीं हुआ होगा तो 
वह तुलसी किस श्रकार बनी दहोगी। यदि हम लाला केदारनाथ 
के लेख के अनुकूल वृन्दा का पातित्रतधम नाश न करना आसा- 
शिक मान लें तो तुलसी शालिग्राम की पूजा की जड़ हद्वी उखड़ 
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जाती है। क्योंकि इस पूजा की जड़ द्वी इस व्यभिचार पर रक्खी 
गई है--और बहुत से अ्रकल के अंधे कहने लगते हैं कि पुराण 
वालों ने अलक्लार से यह दिखाया है कि यदि विष्णु भी ब्यभि- 
चारी हां तो पत्थर हो जञायगा-ऐसे लोगों को सोचना चाहिए 
कि यदि उनकी बात को सच मान लिया जाबे तो प्रथम तो 
तुलसी, शालिग्राम की पूजा और विवाह जिसको हिन्दू पौराणिक 
लोग कर रहे हैं, सवंथा निमूंल हो जावेगा । दूसरे विष्णु को 
तो व्यभिचार के कारण शाप मिला ; परन्तु वृन्दरा ने क्या अपराध 
किया था, जो उसका शाप मिलना वतलाया जाता हैं| इसी तरह 
माकण्डेय पुराण के द्वारा जो हयग्रीब अर्थात घोड़े के शिरवाले 
अवतार की कथा प्रचलित हुई है | उसमें विष्णु का शिर कटना 
लिखा है, जो पौराशिक चाह हयग्रीव की कथा निकालकर देख 
लें ; परन्तु लाला केदारनाथ ने इसको अशुद्ध बतलाकर माकण्डय 
पुराण और हयग्रीव अवतार का भी खण्डन कर दिया। इस 
तरह पर पौराशिक लोगों ने जो निनन्‍दरा अपने देवताओं की 
पुराणों में की है, अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे लोग रात-दिन 
सुनते हैं ; परन्तु सिवाय सत्‌ बचन महाराज के एक शब्द भी 
नहीं कहते । किस तरह उनकी अक़ल की आंखें अन्धी हो रही 
हैं और गांठ का पूरा समभकर टकेपंथियों ने भेड़ियाचाल में 
डाल रक्‍खा है। उनमें से जो लोग निस्वा्थ हैं, वे शाख्र॒ज्ञान और 
बुद्धि से शून्य हैं--और जो लोग शिक्षित एवं बुद्धिमान हैं, उन्हें 
स्वार्थ और प्रतिष्ठा के विचार ने दबा रक्खा हैं। यदि कोई 
निःस्वाथ आदमी पढ़ा लिखा भी है और उनकी चालों से भी 
विज्ञ हैं तो वह बिरादरी के भय के मारे चूँ नहीं कर सकता ; 
क्योंकि अक़ल के अन्धों और गाँठ के पूरों की बिरादरी म्वा्थे 
परत: के हाथ कठपुतली का काम दे रही है। जब तक इन कठ- 
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पुतलियों में विद्या की जान न पड़ जावे तब तक इनका नाम 
अक़ल के अन्धे और गाँठ के पूरे बहुत ठीक है। हम यहाँ एक 
कहानी सुनाते हैं । 

एक बार किसी राजा के नवयुवक लड़के के बिचार में हुआ 
कि गुरु के बिना ज्ञान नहीं हो सकता और ज्ञान के बिना मुक्ति 
नहीं हो सकती, इसलिये गुरु बनाना चाहिए, मंत्रियों से पूछा 
कि बड़े महाराज का गुरु कौन था ? उन्होंने उत्तर दिया कि 
महाराज पं० विद्यानिधि जी महाराज के गुरु थे, जो बहुत बड़े 
महात्मा इस देश में गिने जाते थे । 

राजा--तो हम भी उन्हीं को गुरु बनायेंगे । 

मंत्री--महाराज ! उनको तो देवलोक गये आज 2१० व 
हो गये । 

राजा--उनके कोई लड़का है या नहीं ? 

मंत्री--उनका लड़का तो सरकार की अवस्था का है। 

राजा--बस हम उसको गुरु बनायेंगे। उसके पिता हमारे 
पिता के गुरु और वह हमारे गुरु। तत्काल मंत्री कुछ मनुष्यों 
के सहित जाये और परिडतजी को बड़ी प्रतिष्ठा के साथ कचहरी 
में ले आवे । 

मंत्री--“जैसी आज्ञा हो बेसा ही किया जायगा” | यह कह 
कर परिडतजी को लेने के वास्ते चल दिये और पंडितजी के पुत्र 
से राजा की आज्ञा को निवेदन कर दिया। पं० विद्यानिधि का 
पुत्र ऐसा मूले था कि और ब्राह्मणों ने हँसी से उसका नाम 
निरक्षर भट्टाचाय रख लिया था; किन्तु वह इस नाम से बहुत 
प्रसन्न होता था ; क्योंकि पंडित बनना चाहता था और परिश्रम 
करना नहीं चाहता था। वह अपनी निबुद्धिता से भट्टाचाय से 
निरक्षर भट्टाचाये को बहुत बड़ी उपाधि समझता था--जब उसे 
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मंत्री महाशय ने राजा की आज्ञा सुनाई तो वह दही चिडड़े खा 
रहा था । राजा साहब की आज्ञा सुनते ही तत्काल वह हाथ मुंह 
धोकर मंत्री महोदय के साथ चल दिया। मार्ग में वड सोचता 
गया कि राजा साहब को मन्त्रोपदेश को जगह क्या उपदेश करे। 
उसे केवल दो ही शब्द याद थे एक ता “श्रीगऐेशायनम:” दूसरा 
“आयुष्मान भव” परन्तु अर्थ उनके भी मालूम न थे केबल 
यह मालूम था कि एक तो पालागन वा प्रणाम के उत्तर में कहते 
हैं--दूसरा किसी कार्य के प्रारम्भ में कहते हैं, जिस समय वे 
राजा साहब के पास पहुँच ता उनकी निम्न प्रकार बातचीत 
होना प्रारम्भ हुई । 

राजा साहब--परिडत जी महाराज ! प्रणाम करता हूँ । 

परिडतजी--“आयुष्माग भव” इस संस्कृत के वाक्य को 
सुनकर और ये सममभकर कि ये विद्यानिधि के पुत्र है अवश्य 
भारी पंडित होंगे, राजा साहब को विश्वास हो गया कि ये संस्कृत 
के बड़े परिडत हैं, उनसे गुम्मंत्र लेने की प्राथना की । परणिडितजी 
के पास संस्क्रत का केवल एक वाक्य शप रह गया था, गुमुमंत्र 
के स्थान पर उसी का उपदेश कर दिया अर्थात्‌ “श्रीगणेशाय- 
नमः” याद करा दिया और कह दिया कि जिस किसी को गुरू 
के वाक्य में श्रद्धा नहीं होती, वह नास्तिक और नीच योनि में 
वहले के योग्य होता है । 

राजा साहब--ग़ुरू महागज ! इस मंत्र का अथ क्‍या है ? 

परिडतजी - मनमें सोचने लगे कि क्या बतलायें। दही 
चिउड़े जो घर में अभी खाये थे, बद्दी याद आ गये। राजा साहब को 
श्रद्धालु और मुख अर्थात्‌ “अक्ल का अन्धा और गांठ का पूरा 
सममकर बतला दिया कि श्रीणेशायनम: का अथ दही चिडड्ा 
है । राजा साहब ने इस गुरुवाक्य को सत्य मानकर श्रद्धा से 
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दिल में धारण कर लिया और गुरुजी को बहुत-सा धन दक्षिणा 
देकर बिदा कर दिया। थोड़ी देर में काशी का एक परिडत राजा 
साहब से मिलने आ गया और राजा साहब से कहा कि मैं 
व्याकरण और दूसरे शास्त्रों का पंडित हूँ, आपको जो कुछ संदेह 
हो उसको दूर कर लीअिंगे । 

राजा याद जी महाराज ! 'श्रीगणेशायनमः” वेदमंत्र 
के क्‍या अर्थ हैं ? ह। 

काशी का पंडित--यह वेद का मंत्र नहीं, इसके अथ यह हैं--- 
धाणः कहते हैं वगरोह? को “ईश” कहते हैं. 'मालिकः को 
“नमः” के अथ सत्कार करना और “आय” चतुर्थी विभक्ति का 
चिह्न है, इसके अर्थ हुए गिरोह के स्वामी को नमस्कार करता हूँ । 

राजा साहब पंडितजी की वाणी से दही चिडड़े के स्थान में 
गुरुजी के उपदेश के विरुद्ध दूसरे अथ सुनकर कि वेदमन्त्र नहीं, 
बहुत ही अप्रसन्न हुए और मनमें सोचा कि गुरुजी का कथन 
तो मिथ्या हो ही नहीं सकता, यह पंडित भूठ बोलता है। आज्ञा 
दी कि इस भूठे पंडित को जेलखाने में ले जाओ। इस अक़ल 
के अन्ये और गॉठ के पूरे राजा के मिलने को काशी के बहुत से 
पंडित आये ; परन्तु गुरुजी की कृपा से सब को इनाम और 
मेंट के स्थान में जेलखाना नसीब हुआ । थोड़े ही समय में प्रसिद्ध 
हो गया कि इस राजा के द्रबार में कोई पंडित 'श्रीगणेशाय नम्रः? 
का अथ हो नहीं कर सकता। जब ये खबर काशी में पहुँची कि 
इस शब्द के अर्थ करने में इतने पंडित अकृतकाय द्ोकर जेल 
में चले गये तो काशी में भी यह संवाद चहुँ ओर फेल गया । कोई 
कुछ ख्याल करता था और कोई कुछ । अन्त में एक बुद्धिमान 
परिडत ने कटद्ठा कि ज्ञात द्वोता है कि राजा तो ४ थ है, किसी 
ने जाल में डाल दिया है। अच्छा में जाकर इसका भेद खोलूँगा । 
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पंडितजी काशी से चलकर राजा के नगर के किसी बाग में आ 
ठहरे और माली आदि लोगों से इस बात का पता लगा लिया 
कि राजा का गुरु कौन है और सीधे गुरुजी के मकान पर पहुँचे 
और उनकी प्रशंसा करके कहा कि महाराज आपके पास पढ़ने 
के लिये आया हूँ, निरक्षर भट्टाचाय जी भद्दाराज ने कहा कि मुझे 
फुरसत कम मिलती है | पंडितजी ने कह्दा कि अच्छा महाराज 
“श्रीगशशायनम:” का अर्थ बतला दीजिये--मैंने सुना है कि 
उसका अ्थे तो किसी को आता नहीं। राजा साहब ने बहुत 
से परिडत अथ न जानने के कारण केद कर दिये हैं। और भी 
बहुत से खशामद के शब्द कहें, जिसमे निरक्षर भट्टाचायं को 
विश्वास हो गया कि ये भी मूखे आदमी है। उसने कहा कि 
“श्रोगशेशायनम:” का अर्थ है “दही चिउड़ा” परिडत सुनकर 
हैरान हो गया और कहा कि महाराज ! मैने सुना हैं कि आप 
राजगुर हैं। निरक्षर भट्टाचाय ने अभिमान से कहा कि हम तो 
मद्दाराज के खान्दानी गुरु हैं । 

परिडित--तो क्‍या महाराज को भी आपने यही अथ बत- 
लाये हैं ९ 

निरक्षर भद्राथाय--निस्सन्देह यही ठीक अथ हैं और यही 
बतलाय हैं । 

इसके पश्चात्‌ पण्डित प्रणाम करके वहाँ से चला गया और 
महाराज से मला। राजा न उससे भी “श्रीगणेशाय नमः” का 
अथे पूछा । परिडतदी न कहा कि महाराज ! इसके अथ तो में 
पीछे से बताऊँगा, मुझे आपसे कुछ प्राथेना करनी है । 

राजा--कहिए, आप क्या कहना चाहते हैं 

परिढत --मेरी प्राथना यह है कि आप बड़े राजाघिराज 
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प्रतापी और धर्मात्मा है, आप कुछ थोड़ा-सा व्याकरण पढ़ लें 
तो राजसूययज्ञ करने के योग्य हो जावें । ्ध 
राजा--बहुत अच्छा, मैं राजसूययज्ञ अवश्य करूँगा और 
उसके लिये कुछ शाख भी पढ़, गा। परिडत ने लघु-कौमुदी व्या- 
करण कुछ कोप और काशिका पढ़ा, शाख््रीय शब्दों के अथ 
समभने योग्य कर दिया। जब राजा को धातु अन्वय और 
शब्दाथे का ज्लवान हो गया तो पंडित ने कहा कि महाराज अब 
आप अपने “श्रीगणेशाय नमः” का अथ पृूछिणए। राजा ने कहा 
बतलाइये । प्रंडित ने 'दही चिउड़ा? अथ बतलाया । राजा ने कहा 
कि महाराज अब तो वह ख़राबी चली गई क्या अब भी मुम्े 
अक़ल का अन्धा और गांठ का पूरा सममते हैँ, तब पंडित ने 
कहा कि फिर आपने इतने पंडित क्‍यों कैद कर रक्‍्खे हैं ? र.जा 
ने कहा कि महाराज ! अविद्या के कारण अपराध हुआ । 
ठीक यही दशा आगरे की धर्मंसभा के सभासदों ने कर 
दिखाई । आयेसमाज के प्रश्नों के उत्तर क्या दिये, अपने पुराणों 
की दुदंशा कराई, जो हिन्दू धर्मंसभा की बुनियाद हैं । जिस 
इश्वरानन्द ने आपके शालिग्राम और तुलसी की पूजा और 
विवाह को मिथ्या सिद्ध कर दिया, जिसने ही आह अवतार को 
मिथ्या सिद्ध किया--लिंगपुराण, शिवपुराण सबको रही कर 
दिया, आपने अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे राजा की भाँति 
उसको विजयपत्र लिख दिया और ये न सोचा कि आप ही मुद्दई 
और आप ही विजयपत्र देनेवाले जज बन गये । यद्यपि त्ञाला 
केदारनाथजी बी० ए० वकील होने के कारण इस बात को समम 
भी गये हों; परन्तु पक्षपात का चश्मा आँखों पर लगा हुआ 
था--वह सत्य और असत्य का विचार क्यों होने देते ? जिस 
प्रकार वह अक्लल का अन्धा और गांठ का पूरा राजा मिथ्या 
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कहनेवाले को गुरू मान कर सत्य बतलानेवालों को कैद करता 
था । यदि हिन्दू धर्मंसभा के सभासदू ज्ञानशुन्य होने के कारण 
ओर निबुंद्धिता के कारण विजयपन्र दे दें तो हम ही क्य-- 
हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि जबकि बाबू केदारनाथजी चनी० 
ए० एक योग्य वकील धर्मसभा में सम्मिलित हैं तो तुम्हारा 
धर्मसभा के सभासदों को कम अक़ल कहना किस प्रकार ठीक 
हो सकता है ? इसका उत्तर यह है कि हम तो उन्हें कम श्रक़॒ल 
कहना नहीं चाहते ; परन्तु जब व स्वयं ही कम अक़ली का दावा 
करते हैं. तो हम क्या करें ? हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि उन्होंने 
कम अक़ली का दावा कब किया है, उसका उत्तर यह है कि 
सनातनधर्म का दावा है कि श्रतिमापूजन कम अक़लों के लिये 
या पुराण सत्री, शूद्र कम अक़लों के लिये बनाये हैं, अब जो 
अपने आपको प्रतिमापूजन और पुराण की शिक्षा के अधिकारी 
समभते हैं. तो बह महात्मा चाणक्य के कथनानुसार कम अक़ली 
का दावा कर रहे हैं । देखो चाणक्यनीति 
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(९) जिस अ॒कि के वास्ते आप जेन धरम को अहरण किये हुए हैं, 
वह जीव का स्वाभाविक गुण है या नेमित्तिक ? अगर स्वाभाविक 
धर्म है तो इसके लिये जेन धर्म की क्या आवश्यकता है ? यदि 
नेमित्तिक धर्म है तो उसका निमित्त क्या है ? 

(२) मुक्ति नित्य है या अनित्य यदि नित्य है तो उसका 
किसी कारण से होना किस प्रकार सम्भव है ? क्योंकि नित्य की 
तारीफ ( लक्षण ) ये है जो किसी कारण से उत्पन्न न हो | यदि 
अनित्य है तो उसका अनन्त होना बन नहीं सकता क्योंकि सृष्टि 
में ऐसी कोई वस्तु नहीं, जिसका आदि हो और अन्त न हो । 
क्या किसी जैनी ने एक किनारावाला दरिया या एक सीमावाली 
वस्तु देखी है ? ' 

(३ ) जैन धम में सृष्टिकर्ता तो इश्वर को मानते ही नहीं । 
जिस परमाणु मुद्गल या भूतों के स्वभाव से सृष्टि की उत्पत्ति 
स्वीकार करते है, वह स्वभाव से गतिवाला है या गति शून्य ! 
यदि गतिवाला है तो संयोग परमाणुओं में हो नहीं सकता ; क्योंकि 
सब की गति बराबर होने से जो द्रम्यान में फासला है, वह बना 
ही रहेगा । यदि गति शून्य स्वीकार करें तो भी संयोग नहीं हो 
सकता । अतः कोई वस्तु बन नहीं सकती । 

(४) क्‍या जैन धरम के वे आचाये जिन्होंने जेन धर्म के 
शास्त्र लिखे हैं । राग से रहित थे या रागवाले यदि राग से रहित 
थेतो उन्होंने शासतत्र केसे बनाये ? यदि रागवाले थे तो उनके 
बनाये अंथ किसी वरह प्रमाण हो सकते हैं ? 
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(४ ) आप लोग जो जगत्‌ को अनादि मानते हैं तो जगत्‌ 
प्रवाह से अनादि है या स्वरूप से ? यदि प्रवाह से अनादि है तो 
उसका कारण क्या है। क्योंकि कोई प्रवाह बिना कारण हो नहीं 
सकता | यदि स्वरूप से मानते हैं तो विकार क्‍्योंकर हो सकते 
हैं क्योंकि विकारों में पिला विकार “पेदा होना” है । तो जो चीज़ 
पैदा होती है, वो ही बढ़ती है। ऐसी कोई वस्तु बतलाओ जो पेदा 
न हो और बढ़ती हो । 

(६ ) जो कर्म का बन्धन अनादि है, उसका अन्त किसी 
प्रकार हो सकता है ? क्‍योंकि अनादि वस्तु के दोनों किनारे नहीं 
हो सकते। जिसका एक किनारा है, उसीका दूसरा भी होना 
आवश्यक है । 

जीव जो कम करता है, उसका फल देनेवाला तो आप मानते 
ही नहीं और यह नियम है कि जो जिससे पेदा होता है, वो उससे 
निबन्ध होता है और निर्बेल किसी सबल को बाँध नहीं सकता । 
अत: कम का फल किस तरह होता है । 

(८) जो हृष्टान्त शराब वगैरह के पीने में नशा आने का 
दिया जाता है वो सही नहीं क्योंकि शराब द्रव्य है और पीना कमे 
है। वह नशा शराब द्रव्य का न कि पीने के कमे का | अगर पीने 
के कम का फल्न कहो तो पानी पीने में भी नशा होना चाहिये 
क्योंकि पीना कर्म इस जगह भी है । 

( ६ ) इसमें क्या प्रमाण है कि जैन शास्त्रों को जैनियों के 
आचायोँ ने लिखा है ? क्योंकि आज जेन आचाये प्रत्यक्ष लिखते 
हुए तो नजर नहीं आते। जब प्रत्यक्ष नहीं तो श्रनुमान किस 
तरह हो सकता है। अगर प्रत्यज्ञ और अनुमान दोनों न हों तो 
शब्द प्रमाण हो ही नहीं सकता। पस जेन शास्त्रों के बनानेवाले 
कोई आचाये नहीं । 


२६४ | दश्शेनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


( १० ) जैन लोग जिस प्रत्यक्ष को प्रमाण मानते हैं, वह 
किसी द्रव्य का हो ही नहीं सकता ; क्योंकि हर एक चीज़ की छ; 
सिफ़्त होती हैं। प्रत्यक्ष एक तरफ के गुणों का होता है। जैसे 
एक किताब को जब देखते हैं तो उसके रूप और परिमाण का 
प्रत्यक्ष होता है। जब किसी दीवार को देखते हैं तो भी रूप और 
परिमाण का प्रत्यक्ष होता है। तब किस तरह कह सकते हैं कि 
यह रूप किताब का है और यह दीवार वग्गेरह का ? 

( ११ ) जैन लोग जिस जीव को मानते हैं, उसके होने में 
क्या प्रमाण है ? क्‍योंकि जीव रूप नहीं जो आँख से दृष्टि आये। 
रस नहीं जो रसना से मालूम हो, जेनमत का जीव साब्नित नहीं 
हो सकता । 

( १२ ) जैन लोग जिन इन्द्रियों से देखकर ईश्वर को जगत्‌ 
कर्ता मानना चाहते हैं, तो इन इन्द्रियों फो किस प्रमाण से साबित 
करते हूँ। कया इन्द्रियों का प्रत्यक्ष होता है ? जवाब मिलता है 
नहीं । अनुमान होता है क्‍योंकि अनुमान में व्याप्ति का होना 
लाजमी है । जिसका तीन काल में प्रत्यक्ष न हो उसकी व्याप्ति 
नहीं और जिसकी व्याप्ति न हो अनुमान नहीं हो सकता। अतएव 
जैनियों को इन्द्रियों के अस्तित्व से इनकार करना चाहिये । 

( १३ ) जेन लोग जिस सप्रभज्जी न्याय को लेकर ईश्वर की 
अस्तिता के सम्बन्ध में पेश किया करते हैं, अगर उसी सप्तभद्ी 
न्याय को तीथंझ्ूडरों के सम्बन्ध में इस्तेमाल किया जाबे तो उसका 
नतीजा बतलाइये । ह 

( १४ )-धम गुण है, कर्म है, स्वभाव है क्योंकि आप उस 
को एक पदवी पदार्थ मानते हैं, जिस द्रव्य, गुण कर्म बरैरह 
हो सकता है। वह नित्य है या अनित्य ९ 

( १४ ) शरीर पे अलाहिदा कभी जीव रहता है या नहीं ? 
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अगर रहता है तो किस परिमाणवाला होता है अरु, मध्यम, 
या विभु ! 

( १६ ) कया एक ही वस्तु में दो विरुद्ध धर्म रह सकते हैं 
या नहीं ? जैसे सर्दी व गर्मी । अगर नहीं रह सकते तो सप्तभद्ली 
न्याय की समाप्रि ; अगर रह सकते हों तो उसकी मिसाल दो | 
अगर मिसाल नहीं तो उसको न्याय किस तरह कह सकते हो । 

१७ ) जिसकी उपासना को जाती है, उसके स्व गुण 
आते हैं या कोई-कोई | अगर सब ( गुण ) आते हैं तो मूर्ति पूजन 
के साथ जड़ता आना लाजिमी है | जहाँ जड़ता और चेतन्यता दो 
शामिल हो जवें, उप्त अविद्या कहते हैं । अगर कोई गुण आता 
है तो उसमें न्याय बतलाइये कि किस नियम से आता है । 

( १८ ) क्‍या जीव और अजीब जिन दोनों पदार्थों को आप 
स्वीक:र करते हैं, इनको सप्तभन्नी न्याय से प्रथक्‌ मानते हैं । 

( १६ ) पाप व पुण्य को तमीज करने के वास्‍स्ते आप किस 
कसौटी को मानते हैं। वह कसौटी किसी आचाये ने बनाई है 
या अनादि काल से चली आती है । 

(२० ) आपके जीवों को संख्या अनन्त है और काल भी 
अनन्त है। जीवों की तादाद में कमी नहीं और जो जीव मुक्त 
हो जाता है ( लौटता नहीं ) गोया जीव की तादाद कभी खतम 
या बहुत कम तो न हो जायगी, जिससे रृष्टि का सिलसिला 
खतम हो जावे ; क्योंकि जिसमें आमदनी न हो, खच हो, उसका 
दिवाला निकलना आवश्यक है। 


स्वामी दयानन्द ओर वृक्षों में जीव 


आज कल बहुत से लोगों को यह विचार है कि स्वामी 
दयानन्द ने वृक्षों में जीव का होना मात्र माना है अर्थात्‌ वृक्तों 
को जीव का शरीर माना है। हम पिछले अझ्;ों में दिखा चुके हैं 
कि महात्मा गौतम ऋषि वृक्षों को शरीर नहीं मानते ; परन्तु 
कतिपय मनुष्यों के विचारानुकूल स्वामी दयानन्द वृक्षों को शरीर 
मानते हैं । अब वह दोनों ऋषि माननीय तथा वैदिक सिद्धांतों 
के जानने और मानने वाले हैं, बरन्‌ स्वामी दयानन्द ने अपनी 
पुस्तकों में महात्मा गौतम जी के लेख को प्रमाशिक मानकर सत्य 
की खोज के लिये उनके प्रमाण दिये हैं, जिससे कि स्पष्ट प्रकट 
होता है कि स्वामी दयानन्द गौतम जी को अपनी अपेक्षा अधिक 
प्रमाणिक मानते थे। दूसरे स्वामी दयानन्द ने गौतम जी के 
लेखों में मिलावट होना भी नहीं सिद्ध किया। ऐसी दशा में यदि 
इन दोनों ऋषियों के सिद्धांतों में विधि मिले तो इनमें से किसी 
एक को वेद के अनुकूल अथवा प्रतिकूल बताना बहुत दुष्कर है। 
परन्तु अब जब कि वृक्ष योनि होने में दो ऋषियों के सिद्धांतों 
में हमारे बहुत से आयों के कथनानुसार विरोध दीखता है, हमारा 
धम हमें बाध्य करता है कि इस विषय का अनुसंधान करें । 
जिस समय हम स्वामी दयानन्द के मन्‍्तव्य तथा आये उपदेश 
रत्न-माला को विचार पूबंक देखते हैँ तो उसमें तो इस विषय 
का कोई वर्शन नहीं मिलता, जिससे पता चलता है कि स्वामी 
दयानन्द ने इस विषय को कौई विषेष दृष्टि से नहीं देखा और 
नहीं किसी स्थल पर इस पर विचार किया है। परन्तु परस्पर 
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सत्याथ प्रकाश तथा वेद भाष्य भूमिका में कई स्थलों पर इसका 
वर्णन आया है। यद्यपि वहां पर स्वामी जी का तातपय्य वृक्षों 
को शरीर सिद्ध करने का नहीं, तथापि उन श्रमाणों में जो भ्रगु 
संहिता से उस स्थल पर दिये गये हैं, स्थावर शब्द को देख कर 
और भाषा में उसका अथ वृक्षादि पढ़कर बहुत से भाषा (ही ) 
जानने वालों का चित्त दुविधा में पड़ा हुआ है ; क्योंकि भूमिका 
के प्र. १९२ से इसका खरडन होता है । जहां तक हमने विचारा 
हमें तो स्वामी जी तथा गौतम जी की सम्मति में कुछ भी भेद 
नहीं जान पड़ा, बरन्‌ स्पष्ट पता चलगया कि जो स्वामीजी के 
भाष्य को न सममने के कारण श्रम में पड़े हुए हैं, अन्यथा 
स्‍्वामीजी वृक्षों को शरीर नहीं मानते । जेसा कि सत्याथ प्रकाश 
प्रष्ट २६ से प्रकट होग-- ह 
“गुरोः प्रेतस्य शिष्यस्तु पितमेध॑ समाचरन्‌ । 
ग्रेतहारं! सम॑ तत्रदश रात्रेण शुध्यति ॥ मनु० ५।६५ 

अथ--जब गुरु का प्राणान्त हो तो मृतक शरीर को जिसका 
कि नाम प्रेत है, दाद्द करने वाला शिष्य प्रेतहार अर्थात्‌ मृतक को 
उठाने वालों के साथ शुद्ध होता है-- 

अब यहाँ पर स्वामीजी का यह आशय नहीं कि शिष्य दशवें 
दिन शुद्ध होता है, वरन्‌ वह भूत और प्रेतों का खण्डन करना 
है, परन्तु बहुधा मनुष्य जो स्वामीजी के मन्तव्य से सव था अन- 
भिज्ञ हैं यह मान लेते हैं कि मृतक उठाने वालों की शुद्धि स्वामीजी 
के विचार में दस दिन होती है और इसे सिद्ध करने के निमित्त 
वह इस श्रमाण को उद्धृत करते हैं। बुद्धिमान जानते हैं कि 
स्वामीजी ने किस बात के लिये यह श्लोक डद्घृत किया है। 
इसी प्रकार शत्याथ प्रकाश प्रप्ठ २४५२ को देखो | मनुस्क्ृति में पाप 


रद्‌८ [ दर्शनानन्द अ्न्थ संग्रह 


और पुण्य की बहुप्रकार की गति। यहाँ स्वामीजी ने मनुष्य का 
प्रमाण दिखाया है;-- 


“शरीरजे। कर्मदोपेर्याति स्थावरतां नरः ।” 
अथ:--कई प्रकार के कायक कर्मों के कारण मनुष्य स्थावर 
भाव अर्थात्‌ वृक्त में रहने वाला जीव बनता है। इस स्थल के 
श्लोकों से स्वामीजी का यह तात्पये नहीं कि वृक्ष देह अर्थात्‌ 
योनि है, वरन्‌ स्पष्टतया यह दिखाया है कि पाप कायक वाचक 

दधा मांसिक होते हैं। अब दूसरा वाक्य देखो प्रप्ठ २५२ । 


स्थावरा:कृमि कीटाश्च मत्स्याः सर्पाश्च कच्छपा; । 

अथ--स्थावर अर्थात्‌ वृक्षादि, क्रमि अर्थात्‌ मलस्थानादि के 
कीड़े, दूसरे मकोड़े इत्यादि | यहां स्वामीजी गुणों से अवस्थाओं 
का होना प्रकट करते हैं। इन दोनों स्थलों पर स्थानवर बृत्तस्थ 
जीब के अथ में आया है। परन्तु छापने वालों की अवहेलना के 
कारण वृक्षस्थ के बदले वृतक्षादि छपा है। तीपरे स्थान पर इसका 
वर्णन जैनियों के प्रश्न के उत्तर में आया है । 

प्रश्न--( जेनी ) बनस्पति तथा कन्दमूल अर्थात्‌ शकरकन्दी 
आदि प्रथ्वी से उपजने वाली वस्तुएं हें। हम लोग उनको नहीं 
खाते, क्‍यों कि बनस्पति में बहुत और कन्दमूल में अत्यन्त जीव 
हैं जो हम उनको खाबें तो उन जीवों को मारने तथा दुःख होने 
से हम लोग पापी होजावें । 

उन्तर--( स्वामी ) यह तुम्हारी बड़ी अविद्या की बात है, 
क्योंकि हरे शाक के खाने में जीव का मरना तथा उन्हें दुःख 
पहुँचना किस प्रकार मानते हो जबकि दु:ख प्राप्त होना तुम्हें प्रत्यक्ष 
नहीं दीख्नता । यदि दीखता हो तो हमें दिखाओ । 

स्वामीजी के इस उत्तर से स्पष्ट बिदित होता है कि वह दूरे 
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शाक एवं कन्दमूल के खाने में जीव का मरना नहीं मानते । यदि 
बनस्पति में स्वामीजी जीव मानते तो हरे शाक्र के खाने से जीचों 
का मरना अ्रवश्य स्वीकार करते, क्योंक्रि किसी शरीर को ग्वाने से 
जीवों का मरना अवश्यमेव मानना पड़ता है। और जैनी के 
प्रश्न से भी विदित होता है कि वह भी वृत्त को शरीर नहीं 
मानता, वरलन्‌ वृक्षों में रहने वाले जीवों का मरना तथा उनको दुःख 
पहुँचना मानता है, प्रत्येक शरीर में उसका अभिमानी एक ही जीव 
होता है, अब जब कि वनस्पति में वहुत और कन्दमूल में अत्यन्त 
जीव मानता है तो उसका आशय कन्द मूल तथा शाक को शरीर 
मान कर उसके अभिमानी जीव नहीं वरन्‌ उसमें रहने वाले जीव हैं 
और स्वामीजी के उन शब्दों में जो उसके आगे लम्बे हुए हैं पता 
चलता है कि वे शाक पात में रहने वाले जीवों को भी वायु के जीवों 
की भाँति सुख दुःख का अनुभव करने वाला नहीं मानते, क्योंकि 
योनि अथवा शरीर कर्मों का फल भोगन के लिये दिया जाता है, 
अथवा कर्म करने फे निम्मित्त । इसी लिये न्याय वात्स्यायन भाष्य 
में शरीर को भोगायतन माना है, अब वृक्ष कतंव्य तो करते ही 
नहीं और स्वामीजी के लेखानुसार दुःख सुख का भोग भी नहीं 
करते, तो जब उसमें न तो कतेठ्य हुआ और नाहीं भोग तो उममें 
जीव किस अभिप्राय से जायगा और जहाँ भोग न हाँ वह भोगा- 
यतन किस प्रकार हो सकता है। ( याद रखिये कि ) सिवाय मुक्ति 
के किसी शरीर में जोव बिना दुःख्ब सुख भोग के नहीं रह सकता । 
जब स्थामीजी वनस्पति के खाने में जोव का मरना नहीं मानते 
तो स्पष्टतया प्रकट होगया कि वास्तव में स्वामीजी स्थावर अर्थात्‌ 
वनस्पति को जीव का शरीर नहीं मानते और जिस समय हम 
स्वामीजी कृत ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका के प्रछ्ठ १२२ के उस वेद मंत्र 
के अथ पर जो कि यजुर्गद अध्याय ३१ का मंत्र है, विचार करते 


२७० [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


हैं तो उससे स्वामीजी का सिद्धांत स्पष्ट हो जाता है कि जो खाने के 
निमित्त बना है, वह जड़ अर्थात्‌ जीव रहित है एवं जो खाने के 
लिये प्रयत्न करता है | वही जीव संयुक्त अर्थात्‌ चेतन है। यदि 
हम मनु के उन श्लोंको के साथ स्वामीजी के इस लेख तथा वेद 
मंत्र का मुक़ाबला करें तो सत्याथ प्रकाश में ब्ृक्षस्थ के स्थान 
पर वृक्षादि का प्रयोग किया जाना स्पष्ट हो जाता है अन्यथा 
बेद मंत्र के विरुद्ध है। इसे स्मृति का प्रमाण मानना ठीक नहीं ; 
परन्तु वृक्षों में अभिमानी जीव के माननेवाले महात्मा ऋग्वेदादि 
भाष्य भूमिका के प्रष्ठ २०६ पर का वह मंत्र उद्धृत करते हैं 
जिसकी भाषा में वृत्षादि योनि लिखा है--देखो ऋग्वेदादि भाष्य 
भूमिका प्रछ्ठ २०६ पंक्ति ६ । 
देसती अश्ृणव पित्णामहं देवानापुतमरत्यानाम्ता - 
भ्यामिद॑ विश्वमेजत्समेतिय दन्‍्तणपितरं मातरं च ॥६॥ 
अर्थ--“इस संसार में दो प्रकार के जीवों को सुनते हैं ( १) 
मनुष्य शरीर का धारण करना और (२ ) पंच गति से पशु, 
पक्षी, कीट, पतंग और वध्रृक्तादि का होना इससे स्पष्ट प्रकट होता 
है कि मनुष्य वृक्षों के जन्म में जाता है और यह बेदमंत्र है। अतः 
यहाँ वृक्षों में जीव का होना स्वामी दयानन्द्‌ के अथ से पूरातया 
सिद्ध है ; परंतु हम उन भाइयों से प्राथना करेंगे कि वे इस मंत्र 
के स्वामी दयानंद कृत संस्कृत भाष्य को इसके पूब के पृष्ठ पर 
देखने की कृपा करें और फिर उस अथ से पता चल जायगा कि 
५ जीव है कि नहीं, हम इस संस्कृत के भाष्य को नीचे 
लि न 


( इसृति० ) अस्समिन्संसारे पाप पुणय फल भोगाय 
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दो मार्गोस्तः!। एकः पितणां ज्ञानिनां देवानां विदुषांच, 
द्वितीयः ( मर्त्यानां ) विद्या विज्ञान रहितानां मनुष्याणाम्‌ 


अथे--इस संसार में पाप और पुण्य फल भोगने के हेतु दो 
मार्ग हैं। एक पिठ, ज्ञानी, देवता तथा विद्वानों का और दूसरा 
विद्या और विज्ञान से रहित मनुष्यों का । 

इस संस्कृत भाष्य और मूलवेद मंत्र में कोई शब्द नहीं, जिससे 
वृक्षों में जीव का होना अथवा वृक्ष योनि का होना पाया जाता 
हो । स्वामी दयानंद सरस्वती के वेद भाष्य में इस मंत्र के संस्कृत 
भाषा भाष्य से वृक्षों में जीव का होना सिद्ध नहीं होता--नहीं- 
नहीं, खोज भी नहीं मिलता--अत: मानना पड़ता है कि जिसने 
भूमिका में संस्क्रत भाष्य की भापा की है अथवा लिखी है । उसने 
अपनी ओर से लिखा है। स्वामीजी का यह सिद्धांत नहीं यदि 
स्वामीजी का यह सिद्धांत होता तो वह अपने वेद भाष्य में 
अवश्य लिखते । 

हमारे विचार में जिन लोगों ने स्वामी दयानंद के सिद्धांत 
को विचारा है, वह कदापिकाल वृक्षों को शरीर नहीं मान सकते । 
जबकि जीव का बृक्ष शरीर नहीं तो उसमें भोग के लिये जोव 
का आना सम्भव नहीं जान पड़ता । अत: जहाँ कहीं किसी पुस्तक 
में किसी दूसरे विषय में प्रमाण देते हुए इसका भी वर्णन हुआ 
है, वहाँ लक्षणा समकनी उचित है जैसा कि स्वामीजी ने सत्याथ 
प्रकाश में स्वयं कहा है कि जहाँ असम्भव हो वहाँ लक्षणा 
करनी चाहिए बहुत से मनुष्य कहेंगे कि वृक्ष का शरीर होना 
तथा उसमें उसके अभिमानी जीब का होना क्‍यों असम्भव है ? 
"इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो वृक्ष में भोग साधन इंद्वियाँ 
प्रत्यक्ष में नहीं और जहाँ भोगसाधन न हों, उसे भोगायतन कह 
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ही नहीं सकते और स्वामीजी भी वृक्षों में दुःख सुख भोगना 
स्वीकार नहीं करते तो जब भोग ही न हों तो उस योनि में 
जीवात्मा किस कारण आवेगा और बिना किसी छेतु के ईश्वर 
का कोई शरीर बनाना असम्भव है । दूसरे वृक्ष अभिमानी जीव 
का होना किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं । क्योंकि बृक्त में जीव 
के स्वरूप लक्षण ज्ञान और प्रयत्न का पता नहीं मिलता और 
जहाँ लक्षणा न हो, तहाँ लक्ष का रहना असम्भव है । तीसरे 
स्वामीजी वृक्षों को भोग के लिये बना हुआ मानते हें. तपश्रा 
हरे वृक्षों के खाने में पाप नहीं बताते, जेसा कि जेनियों को 
उत्तर देते हुए स्वामीजी ने दिखाया है, बमस्पति में जीव मानने 
शाकफलादि खाने में हिंसा का होना आवश्यक है और- वेद 
ने हिंसा का निषेध किया है तथा बनस्पति खाने ही के लिये 
बनाई है तो यदि बनस्पति खाने से मनुष्य हिंसा करता है तो 
हिंसा से बचने के लिये कोई दूसरा पदाथ मनुष्य के भोजनों 
के लिये होना चाहिय ; परन्तु बनस्पति के अतिरिक्त किसी दूसरी 
वस्तु का होना किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं होता । शब्द प्रमाण 
अर्थात्‌ वेद से भी बनस्पति खाने के लिये बनी है, ऐसा सिद्ध है 
ही और प्रत्यक्ष में बनस्पति के अतिरिक्त अन्य कोई खाद्य पदाथे 
नहीं जान पड़ता | अत: बनस्पति खाए बिना कोई मनुष्य जीवित 
नहीं रह सकता । बहुधा मनुष्य कहेंगे कि दुग्ध तथा मांस यह दो 
पदार्थ भोजनारथ विद्यमान हैँ, जिनसे कि मनुष्य जीवित रह 
सकता है ; परन्तु यह विचार उनका ठीक नहीं कि यह 
दोनों भी बनस्पति ही के खाने से उत्पन्न होते हैं. यदि बनस्पति 
को खाद्य वस्तु न माना जावे तो दुग्ध तथा मांस बन ही 
नहीं सकते। अब इनमें से दुग्ध ऐसा पदार्थ है कि जो खाथ 
वस्तुओं की गणना में आ सकता है; क्योंकि उसका बढ़ना मनुष्य 
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के परिश्रम पर निर्भर है--जेसे कि जो गाय वा भेंस इस समय दो 
सेर दुग्ध देती है, उसे यदि खूब उत्तम पदार्थ खिलाये जायें और 
भले प्रकार उसकी टढल की जाबे तो बह पाँच छ: सेर तक दूध 
दे सकती है, इससे स्पष्टतया यह परिणाम निकलता है कि यह 
दूध हमारे अहार देने तथा परिश्रम का फल है। इसी कारण दूध 
का पीना पाप नहीं समभा जाता है ; क्योंकि दुग्ध दन में पशु को 
तनिक भी कष्ट नहीं होता ; परन्तु मांस पशुओं के शरीर का एक 
भाग है। वह बिना हत्या किये प्राप्त नहीं हो सकता। अत: वह खाने 
के योग्य नहीं । जिसकी कि हम यहां पर पूर्ण बहस नहीं कर 
सकते | यदि स्वामीजी के उस विज्ञापन को देखा जावे, जिसमें कि 
उन्होंत्रे, सत्याथे प्रकाश तथा संस्कार विधि आदि में लिखे हुए 
मनुस्मति आदि के प्रमाणों के विषय मे वेद भाष्य के अंग में 
दिया है तो स्पष्टतया मानना पड़ता है कि स्वामी दयानन्द वृक्तों 
में जीव नहीं मानते, वह जिस पुस्तक का प्रमाण वेद के अतिरिक्त 
देते हैं, वह वेदानुकूल होने स प्रमाण होता है। वेद विरुद्ध होने से 
नहीं । अब मनु के यह झ्लोक उस वेद मंत्र के प्रतिकूल हैं जो 
स्वामी दयानन्द ने ऋग्वेद-भाष्य-भूमिका प्रुछ्ठ १२२ में दिया है 
ओर न्यायद्शन के कर्ता गौतम आदि के सिद्धान्त के भी विरुद्ध 
है। अतः यह झोक केवल गवाही की रीति से लिये गय हैं ; 
प्रमाण की भाँति नहीं । 
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अकाल मत्यु मीमांसा 


सिद्धार्थ सिद्ध सम्बन्ध श्रोतुं श्रोता प्रब॑तते । शास्रादो 
तेन वक़व्यः सम्बन्ध! सप्रयोजनः ॥ 


हमको इस “अकाल मृत्यु मीमांसा” नामक विषय लिखने 
की आवश्यकता इसलिये हुई कि जब यह विचार कि यदि हम 
विचार कर देखें तो सृष्टि के आदि से आज तक जितने भी प्रसिद्ध 
युद्ध वीर धर्मावराधक पुरुष हुए, उनमें से यदि पूर्वज वीरों की 
ओर दृष्टि डालें तो एक महान्‌ ही आश्चर्य प्रतोत होता है। 
वह क्‍या आश्चये है ? यह कि आश्चय पूत्र के यावत्‌ पुरुष 
अजुन, भीष्मादि प्यनत वीर हुए हैं, उनके भीतर कौन-सा बल 
था कि जिसके भरोसे वे सेकड़ों सहस्नों नहीं नहीं, लक्षों, करोड़ों 
मनुष्य वीरों के संग युद्ध करने को सम्बद्ध हुआ करते और 
किंचितमात्र भी भय उनको नहीं होता था। यहाँ तक कि पुरु 
जैसे छोटे राज्यवाले राजा भी सिकन्द्र जेसे बड़े बादशाह के 
साथ सेना रहित हुए, चारों ओर से सेना से घिरा हुआ होने पर 
भी सिकन्दर से यह पूछे जाने पर कि हे पुरु |! बतलाओ अब 
तुम अकेले ही हाथी पर आरूढ़ हो | चारों ओर से सिकन्द्र की 
महा बलिष्ट सेना से घिरे हुए स्वयं सेना रहित हो, ऐसी दशा में 
तुम्दारे साथ हम केसा व्यवहार करें ? वह पुरु तनिक भी भय 
को भ्राप्त नहीं होता और उस बल के आश्रय कि जो उनकी आत्मा 
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में वतेमान है, यह उत्तर देता है कि मुकसे वह व्यवहार करो 
कि “जो बादशाह बादशाहों के साथ करते हैं? अपने को भो 
बादशाह दी समभाना ऐसी दशा में किस बल के आश्रय है। 
प्रियवर ! आजकल के वीरज्रवों की पूवं काल वीरों के साथ 
यदि तुलना की जाबे तो हँसी आती, नहीं नहीं शोक होता है 
कि हा ! भारत वसुन्धरा ! क्या ऐसे वीर पुरुषों की सबवित्री होने 
के स्थान में सम्प्रति बन्ध्या ही हो गई ? परन्तु आप जानते हैं 
कि “कारणाउभावात्कार्याभावा:”? इस ऋषि प्रोक्त नियम के अनु- 
सार पूब जित आत्मिक बल अपने कारण के अभाव नष्ट हो जाने 
से ही नष्ठ हो गया। आवश्यकता इस ग्रन्थ की यह है कि 
“आवश्यक है कि उस कारण का जो इनने बढ़े भारी आत्मिक 
बल ( जिससे पूथ काल के ऋषप और राजाओं की कीर्ति जगत्‌ 
में सुप्रकाशित हुई ) का हेतु है । अन्वेपण जहाँ तक हो सके 
किया जावे, जिससे परमात्मा की कृपा से पुनः गैपे ही पुरुष 
उत्पन्न होने सम्भव हो सके। उन अनकशः: कारणों में से जो 
कि मनुष्यों को महा भीरु ( डरपोक़ ) बनाने का हेतु है। एक यह 
भी हेतु है कि “अकाल मृत्यु का विश्वास होना” इस सबसे 
मुख्य हेतु वे मनुष्यों को जो कि बड़े-बड़े भारी धमंब्रीर होने 
सम्भव थे; अधर्मात्मा बन गये, इसी विश्वास ने जो बड़े-बड़े 
युद्धवीर होने सम्भव थे, महाभीर बनाया, कहाँ तक लिखें, इसी 
कारण से यह भारतवष जिसको मनु जेते महात्मा भी यह कहा 
करते थे कि:-- 
एतदशप्रशूतस्यथ सकाशादग्रजन्मनः स्‍्वे स्व चरित्र 
शिक्षरेन एृथिव्यां स्व मानवा; ॥ १ ॥ 
' ऐसी दशा में गिरा दिया कि जिससे अन्य देशों में साधा- 
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रणतया से भी गिर गया। सत्य है कि “ सत्यमेव जयते नानृतम्‌” 
सत्य ही की जय होती है न कि भूठ की ; इस भूठे विश्वास ने 
मनुष्यों के आत्मिक बल का सवथा नाश कर दिया; क्‍योंकि 
सचाई ही-बत् और जीवन है, भूठे मनुष्यों को निबंल बना देता 
तथा मार देता है। यदि इस पुस्तक से थोड़े मनुष्यों का भी 
पर्याप्त उपकार होगा तो में अपने परिश्रम को सफल समभता 
हुआ अन्य काय में प्रोत्साहित हूँगा । 

प्रथम इससे कि हम अकाल मृत्यु के होने और न होने की 
परीक्षा करें, सर्वे साधारण को यह समझ लेना आवश्यक है 
कि जो मनुष्य अकाल मृत्यु को मानते हैं। उनका यह अकाल 
सत्यु शब्द भी ठीक है अथवा नहीं। यदि हमारे भाई इस शब्द 
का अथ यह करें कि “बिना काल के मृत्यु का हो जाना” तो 
यह सव था अयुक्त है ; क्योंकि चाहे कभी क्‍यों न मृत्यु हो, वह 
किसी न किसी काल में तो अवश्य होगी, बिना काल के मृत्यु 
का होना असम्भव है | महात्मा कशणाद ऋषि ने कहा है-- 


नित्येष्यमावादनित्येपु_ भावात्कारणे. कालास्येति ॥ 
बें० द० २।२। ६ 
अर्थात्‌ भूत भविष्यन्‌ वर्तमानादि लक्षणोंवाले काल का नित्य 
पदार्थों में अभाव होता है और अनित्य पदार्थों में भाव होता है 
इसलिये काल कारण है, जो पदार्थ नित्य होता है उसमे हुआ 
होता है, होगा इत्यादि व्यवहार नहीं होते क्‍योंकि वह नित्य है। 
इसी प्रकार जो पदार्थ अनित्य होता है, उसमें संसग हुआ होता 
है, इत्यादि व्यवहार हुआ करते हैं। जिस लिय कि स॒त्यु होती है, 
अत: अनित्य है। अनित्य होने से उसके साथ हुई होगी, इत्यादि 
काल का सम्बन्ध है। जब मृत्यु के साथ काल का सम्बन्ध है 
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तो यह कहना कि--“बिना काल के मृत्यु हो जाना सबंथा 
अयुक्त है । 

प्र<--हम इसका यह अर्थ करते हैं कि--““ईश्वरों ने जितनी 
आयु यावत्‌ प्राणियों की नियत करदी है, उस मियत काल 
से पहिले अथवा पश्चात्‌ किसी विध्न विशेष से पहिले अथवा 
किसी सुकमे विशेष से पश्चात मृत्यु का होना अकाल मृत्यु 
कहलाता है । इसका उदाहरण यह है कि जैसे एक दीपक तेल 
से परिपूर्ण हो, जब तक उसमें नेल रहेगा, तभी तक वह दीपक 
जलता रहेगा, यहाँ तेल उस दीपक फी आयु समभाना चाहिये। 
बस जेसे तेल से परिपूर्ण दीपक तेल के समाप्त होने से पहिले 
वायु आदि के लगने आदि विध्नों से बुक जाता है, इसी प्रकार आयु 
के अधिक होने पर भी नाना प्रकार के सप का काटना आग से 
जल जाना पानी में ड्ूबना आदि विध्नों से प्राणी आयु समाप्रि से 
पहिले ही मर जाते हैं, इसी का नाम अकाल स॒त्यु है। 

उ०--प्रथम तुम यह बतलाओ कि इश्वर ने जो प्राणियों की 
आयु नियत की है, वह ईश्वर के ज्ञान में है वा नहीं अर्थात्‌ ईश्वर 
को आयु नियत करने से प्रथम यह ज्ञान था वा नहीं कि इस 
प्राणी की ऐसे-गेसे कर्मों के अनुसार इतने काल तक आयु होनी 
चाहिये। यदि कहो नहीं तो क्‍या उसने कर्मों के अनुसार 
( जितने जैसे कर्म किये हों , आयु केसे दी ? यदि कर्मों के 
विरुद्ध दी तो वह न्‍्यायकारी नहीं। यदि तुम कहो कि इश्वर 
को ज्ञान था तो ईश्वर के सत्य ज्ञानी होने से जेसा ईश्वर ने जाना 
था, वैसा ही आयु का काल होना चाहिये। न कि पहिले वा पीछे 
अर्थात्‌ जेसे इेश्वर ने किसी प्राणी की सौ बष की आयु नियत 
की और इंश्वर को यह ज्ञान भी है कि यह प्राणी सौ वर्ष तक 
जीवित रहेगा, अन्न यहाँ यदि वह मनुष्य सौ वर्ष से पहिले वा 
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पीछे मर जाबे तो ईश्वर को जो यह ज्ञान था कि यह मनुष्य सौ 
वर्ष तक जीवित रहेगा मिथ्या हो गया, जिस लिये कि ईश्वर 
मिथ्या ज्ञानी नहीं है ; किन्तु सत्य ज्ञानी है अर्थात्‌ जितने काल 
तक ईश्वर ने आयु नियत की है, वह जानकर की है और ईश्वर 
ने जेसा आयु का काल जाना है, उसके विपरीत नहीं हो सकता। 
इससे सिद्ध हुआ कि आयु की समाप्ति से प्रथम कोई प्राणी नहीं 
मर सकता, इसलिये अकाल मृत्यु नहीं होती । 
प्रशन--यदि आप ऐसा कहेंगे तो इश्बर के सर्वज्ञ होने से 
जेसा ईश्वर ने जाना है, वेसा ही मनुष्य पाप पुण्य करेंगे । यदि 
न करेंगे तो ईश्वर मिथ्या ज्ञानी हो जायगा। यदि करेंगे तो 
मनुष्यों को पाप पुण्य के करने में परतन्त्र होने से अथवा बह 
पाप और पुण्य ही नहीं कहला सकते और न किसी के भविष्यत 
पाप और पुण्य दूर हो सकते हैं, इससे पापों से बचना भी 
असम्भव होगा । यदि आप इसे नहीं मानते तो आप उसे भी न 
मानिये कि जो आपने पहिले दोप दिया था ; क्योंकि दोनों पत्त 
समान हैं । 
 उत्तर-प्रियवर ! क्‍या इंश्वर ने जेंसे आयु नियत की है । 
( जंसे कि तुम्दारा भी पक्ष हुआ है । ) क्या इसी प्रकार प्राणियों के 
पाप पुण्य भी नियत कर दिये हैं, यदि किये हैं तो क्या तुम्हारे 
पास इस पक्ष का पोषक कोई श्रुति स्मृति अथवा युक्ति सिद्ध 
प्रमाण हैं ? यदि कहो कि इेश्वर सवज्ष है तो इसलिये हम 
पूछते हैं कि कया ईश्वर सबेज्ञ होने से अपना अन्त भी जानता 
है यदि जानता है तो ईश्वर के सत्यज्ञानी होने से ईश्वर अनन्त 
नहीं रहेगा। यदि कहो कि ईश्वर का अन्त ही नहीं है, इसलिये को 
पदार्थ अभावरूप है, उसको इश्वर भावरूप नहीं जानता ; क्योंकि 
ईश्वर मिथ्याज्ञानी हो जायगा तो ऐसे ही यहाँ भी समझो कि 
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ईश्वर जीव के कर्मों को अ्रव्यवस्थित द्वी जानता है अर्थात्‌ यह 
ज्ञान नहीं है कि ये कमे इस प्राणी के नियत हैं। क्योंकि यदि 
अनियत को नियत जान जाबे तो इश्वर मिथ्या ज्ञानी हो जावे 
इसलिये तुम्हारी शद्भा द्वी श्रम मूलक है ; क्योंकि अनियत कर्मों 
का अनियत होने का ज्ञान ही सत्यज्ञान है ; परन्तु तुम्हारा पक्ष 
ही यह है कि आयु ईश्वर ने नियत की है, इसलिये नियत आयु 
का ही नियत होने का ज्ञान सत्य ज्ञान है न कि अनियत कर्मों 
के नियत होने का ज्ञान | इससे अनियत और नियत की परस्पर 
तुलना करना अयुक्त है । 


यदि तुम यह कहो कि आयु भी नियत नहीं है तो किस 
अवधि से पहिले मरने को तुम अकाल मृत्यु कहोगे ? क्योंकि 
अनियत होने की दशा में कोई अवधि ही नहीं रहती। दूसरे 
अनियत मानने में तुम्हारे पहिले जो पक्ष किया गया था, उस 
पक्त को भी हानि होगी । इससे प्रतिज्ञा हानि नामक निग्रहस्थान 
से निगम्रहीय हो जाओगे। तीसरे आयु के अनियत मानने में 
इश्वर का नियम ही क्या रहेगा आयु का मिलना किसी कमे का 
फल्ल न रदेगा | क्‍योंकि कम का फल अनियत नहीं होता तथा-- 


सतिमूले तद्विपाकोी ज़ात्यायुभोंगाः | यो २। ११ 


अर्थात्‌ मूल कर्मों के विद्यमान होने से ही योनि आयु और 

भोग द्वोते हैं, इस महर्षि पतञ्नलि के वाक्य की क्‍या सड्गति 

करोगे | क्योंकि जब योनि आयु और भोग तीनों विपाक हें तो 

ऑक्त्स्पायन मुनि के कथनानुसार (जो कि आगे दिखाया भी 
जावेगा ) सब कर्मों के पीछे के जन्मों में विषाक ( फलदायक ) 

होने से इस जन्म के कर्मों से अगाड़ी और पूव जन्मों के कर्मों 
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से वर्तमान जन्म की आयु नियत होनी चाहिए और तुमने जो 
यह कहा था कि जैसे दीपक अपनी आयुरूप तेल के होते हुए 
भी निर्वाण ( बुका हुआ ) हो जाता है, ऐसे ही मनुष्य भी अपनी 
आयु से प्रथम मर जाता है । 

यह भी ठीक नहीं । क्योंकि प्रथम तो दीपक की आयु जिसने 


नियत की है, वह मनुष्य होने से सर्वज्ञ नहीं हो सकता। इससे 
दीपक के ( तैल की समाप्ति से पहिले ) बुर जाने से भी मनुष्य 
को जो यह ज्ञान था कि यह दीपक जब तक तेल रहेगा। तब 
तक प्रज्वलित रहेगा। यदि मिथ्या हो जाबे तब भी कोई हानि 
नहीं । क्योंकि मनुष्य के ज्ञान में भ्रमादि दोष होना सम्भव है ; 
परन्तु यदि आयु के नियत कर्ता सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान परमात्मा 
के ज्ञान में भी दोष आजाबे तो बड़ी भारी हानि है। क्योंकि 
सर्वज्ञ होने से उसमें श्रमादि दोप का होना असम्भव है, इससे 
अल्पज्ञ और सवज्ञ की तुलना करना बड़ा भारी अज्ञान है:-- 
दूसरे-- तुमने जो यह दृष्ठांत दिया कि दीपक तेल समाप्ति 
से पहिले ही बुक जाता है तो यहाँ यह सोचना चाहिए कि जेसे 
किसी प्राणी की आयु सौ वर्ष की नियत की गई हो यदि वह 
पचास वर्ष की आयु में तुम्हारे कथनानुसार अकाल सत्यु से 
मर जावे तो अब जो उसका दूसरा जन्म होगा तो वह शेप 
आयु पचास वर्ष तक जीवेगा और पचास बे की समाप्ति 
होने पर मर जावेगा । उस मनुष्य के विषय में तुम तो यह कहते 
हो कि यह सौ वर्ष तक जीवित न रहा ; किंतु पचास ही वर्ष 
में मर गया, इसलिये यह अकाल मस्त्यु से मरा है यह कथन 
ठीक है अथवा वह अपने आयु के अनुसार ही मरा है यह कथन 
ठीक है। तुम्हारे निकट उन मनुष्यों के विपय में कि जो सौ 
वर्ष से पहिले ही मर जाते हैं, क्या प्रमाण है कि जो यह सिद्ध 


झकाल मरूत्यु मीसांसा ] श्द! 


करे कि यह अकाल मृत्यु से मरा है अथवा पूर्व जन्मों की भोगी 
हुई आयु से शेष रही, आयु को भोग कर । 

तीसरे---तुम्हारे पक्ष में मनुष्य की सौ बर्ष को आयु होने 
में कल्पना करो कि किसी मनुष्य की आयु सौ वर्ष की है और 
जब बह एक वे का हुआ, तब्र किसी ने सार डाला । इसी प्रकार 
जब वही दूसरे जन्म में एक वर्ष का हुआ तब भी मार डाला । 
ऐसे ही तीसरे जन्म में प्रयोजन यह है कि अकाल मृत्यु के 
सम्भव होने से सौ बार हो। यदि एक-एक वर्ष की हो-हाोकर 
अकाल मृत्यु से मर जावे। अब उसने अपनो आयु में मरण जन्म 
का दु:ख सुख तो भोगा ; परन्तु उसे कर्म करने का अवसर ही 
नहीं मिला । क्योंकि एक व के बच्चे को धर्माउधमे का अधिकार 
ही नहीं, इसस मनुष्य योनि जो उभय योनि माना गया है, वह 
नहीं रहा केवल भोग योनि ही रहा न कि कर्म योनि भी:-- 

प्रश्च--कर्म यानि, भोग योनि और उभय योनि इनको स्पष्ट 
करके समझाओ (९ 

उत्तर--त्रिधात्रयाणां व्यवस्था कर्मदेहोपभोग देद्दो - 
भयदेहा; ॥ साँ० ॥ ६ । १२४ 

महात्मा कपिलजी कहते हैं कि व्यवस्था से योनि तीन प्रकार 
की हैं --कर्म योनि, २--उपभोग योनि, ३--उभय योनि। 
इन तीनों में से कम योनि वे ऋषि हैं कि जो सृष्टि के आदि में 
मुक्ति से लौटकर आते हैं, उन्हें कम॑ योनि इसलिये कहते हैं कि 
वे पूर्व जन्म के पाप और पुण्य के अभाव से दुःख सुख नहीं 
भोगते ; किन्तु कम ही करते हैं. अच्छे और बुरे कर्मों से बुरा 
फल उन्हें उस जन्म से अलग जन्मों में मिलता है और उनका 
वह जन्म पुनः तस्त्व ज्लान के द्वारा मुक्ति प्राप्त होने के प्रयोजन 
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ईश्वर की दया से होता है; परन्तु वे कमे में स्व॒तन्त्र ही रहते हैं 
दूसरी योनि उपभोग योनि है वे ईश्वर के न्यायानुसार केवल दु:ख- 
सुख भोगने के अर्थ ही होते हैं । पाप पुण्य करने के लिये नहीं-- 
जैसे पशु पक्षी आदि तीसरे उभय योनि जो दुःख-सुख भोगने और 
कम करने के लिये भी होती हैं, जेसे मनुष्य स्लरी बस जो मनुष्य 
सौ वर्ष की आयु को लेकर एक-एक वर्ष का हो-हो कर सौ बार 
मर जाबे तो उसे कर्म करने का अवकाश ही नहीं मिला तो उभय 
योनि न रही । चौथे--तुम्हारे पास इस बिपय में क्या प्रमाण है कि 
मनुष्य की आयु सौ ही वर्ष की होती है| यदि नहीं है तो आयु 
की अवधि न होने से किसी अवधि से पहिले मरने को अकाल 
मृत्यु कहोगे ? 
उ०--सौ वर्ष की आयु होती है, इस विषय में शब्द प्रमाण 
है--जैसा कि सन्ध्या सें भी लिखा है। 
जीवेम शरदः शतम्‌ 
अर्थात्‌ हम सौ वर्ष तक जोबें और दूसरा प्रमाण यह कि-- 
कुवेन्नेवेह कर्माणिजिजीविपेच्छत०समाः 
एवंत्वयिनान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे॥ यजु! 
अर्थात्‌ ईश्वर उपदेश करते हैं. कि जीव ! ( वह ) इस जन्म 
अथवा जगत में (कर्माण कुत्रेश्नेन जिजोविपेत ) कर्मों को करता 
हुआ ही जीने की इच्छा करे, कब्र तक ! ( शत७ममा: ) सौ वर्ष 
पय्येन्त, इससे क्‍या लाभ होगा ! ( एवम्‌ इस प्रकार से ) 
( त्वथि नरे कर्म न लिष्यते ) तुम नर भें कमे लिप्त नहीं होगा 
पर में ( नेतोउन्यथास्ति ) इससे अन्य प्रकार से कम लिप्त होने 
से प्रथक्‌ नहीं हो सकता । यहाँ भी सौ वर्ष की आयु बतल्ाई है । 


अकाल रत्यू मीमांसा ] श्ध१ 


परिद्दार तुमने जो इन दो मंत्रों से सौ वर्ष की आरायु सिद्ध की 

है, वह ठीक नहीं ; क्योंकि तुमने पहिला मन्त्र यह दिया है कि-- 
जीवेम शरदः शतम्‌ 

हम सौ बषे तक जीवें। इससे तुम्हारा पक्त यह सिद्ध नहीं 
होता है कि आयु सौ वर्ष की होती है। प्रत्युत यह मन्त्र प्रार्थना 
विषयक है, इस मन्त्र में यह प्रार्थना की गई है। हम सौ वर्ष 
तक जीवें । इससे सौ बप की ही आयु है । 

यह सिद्धांत नहीं होता क्‍या जब यह प्राथना की जाबे--'हे 
ईश्वर ! हमें चक्रवर्ती पूज्य का सुख दे? तब क्या यह सिद्ध होता 
है कि सब चक्रवर्ती राजा हैं, सब मनुष्यों का चक्रवर्ती राजा होना 
असम्भव नहीं तो कया है ? 

इसी प्रक्रार सौ बर्ष के जीने के लिये प्रार्थना किये जाने पर 
सब मनुष्यों की सौ वर्ष की आयु सममना भी अज्ञान है। वास्तव 
में प्राथना उस वस्तु की की जाती है, जो अपनी जाति में सबसे 
उत्तम हो । जितने राज्य हैं, उनमें सबसे बड़ा चक्रवर्ती राज्य है। 
इसलिये उसकी प्राथना की गई । इसी प्रकार जितने प्रकार की 
आयु है, उनमें सबसे बड़ी मनुष्य की आयु सौ वष की है, इसलिये 
उसकी प्राथना की गई । योगियों की चार सौं व तक अधिक- 
से अधिक र;ती है, इससे उसको चार सौ बरष तक जीने के लिये 
इच्छा की गई इन्यादि। दूसरी प्राथना उस वस्तु की की जाती 
है, जो अप्राप्त ( प्राप्त न हुई ) हो और इष्ट भी हो, यदि हमें सौ 
बर्ष की आयु प्राप्त है, तो उसकी प्रार्थना केसी ? 

उ०--यदि हम यह मान लेंगे कि आयु तो सौ व की ही 
है ; परन्तु बीच में जो विष्न आवेंगे, उनके हटाने के लिये प्राथेना 
की जाती है, तब क्या कह सकोगे ? 

समाधान--जब तुम्हारी अकाल मृत्यु अवश्य होनी है तो 
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क्या प्रार्थना करने से हट जावेगी ? अथवा क्‍या कहीं प्रार्थना 
का यह फल लिखा है ? यदि नहीं तो तुम्हारा कथन ही अयुक्त 
है और तुमने जो दूसरा मन्त्र यह दिया था कि-- 


कुपेन्नेवेह कर्माशि जिजीविपेच्छत ०समाः । 
एवंत्वयि नान्यथेतो5स्ति न कर्म लिप्यते नरे ॥ यजुः ॥ 


इस सन्त्र से भी यह सिद्ध नहीं होता कि आयु सौ बप की 
है; किन्तु इसमें यह आज्ञा दी कि तू सौ वर्ष तक जीने की इच्छा 
कर । क्या परमात्मा ने यहाँ यह आज्ञा दी है | तू सब शुभ कर्मों 
को कर और अशुभ कर्मों को परित्याग कर | इससे यह सिद्ध होता 
है कि सब जीघों ने शुभ कर्मों को अरहण और अशुभ कर्मों का 
पद्चिसाग कर रक्‍्खा है। इसी प्रकार इंश्वर की सौ वर्ष तक जीने 
की आज्ञा होने से भी यह सिद्ध नहीं होता कि सब मनुष्यों की 
सौ व की आयु है ; क्‍योंकि आज्ञा भी सौ वर्ष तक जीनेवाले 
को ही सौ वर्ष तक जीने के लिये दी जाती है। नहीं तो 
आज्ञा केसी ? 


पाँचवें तुम अकाल मृत्यु के मानने में इसका क्या उत्तर दोगे 
कि जो मनुष्य सौ वर्ष की आयु अपने कर्मानुसार प्राप्त होकर 
अकाल मृत्युवश बीच में मर गया और पुतः दूसरे जन्म में शेष 
सौ वर्ष की आयु को भोगा, ऐसी दशा में उसको जो एक मृत्यु 
और एक जन्म का दुःख हुआ, वह किस कमे से हुआ ? 

उस दुःख को तीन ही प्रकार से मान सकते हो या तो बिना 
कारण, यदि कारण से मानो तो उस दुःख के दो दी. ,कारण हो 
सकते हैं. अपने पाप अथवा अन्य के पाप से अग्य की सत्य । 
यदि कहद्दो कि बिना कारण तो यहाँ सोचना चाहिए कि भृत्यु और 
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जन्म काय हैं. ; क्‍योंकि होती हैं और कार्य ब्रिना कारण होता 
नहीं, इसमें प्रमाण । 
कारणाभावात्कार्या भाव! | वे० द्‌० 

अर्थात्‌ कारण के न होने से काय भी नहीं होता। इससे 
बिना कारण मृत्यु जन्म नहीं हो सकते | यदि कहो कि कर्मों 
से अर्थात्‌ पाप से, तो इस जन्म के अथवा पूव जन्म के कर्मों 
से ? यदि कहो कि पूव जन्म के कर्मों से तो अकाल मृत्यु ही 
नहीं रही ; क्‍योंकि पूर्व जन्म के कर्मों के अनुसार ही तो मृत्यु 
हुई जैसा कि ईश्वर ने उसके कर्मों के अनुसार नियत की थी। 
' “यदि तुम कहो कि इस जन्म के ही पाप से हुई” इसमें प्रथम 
तो इस जन्म के कर्मों का फल इस जन्म में नहीं मिल सकता 
जो कि आगे युक्ति वा प्रमाण पूर्वक निराग्रह पुरुषों को संतोप- 
जनक सिद्ध किया जावेगा । 

इस कारण प्रथम तुम यह बतलाओ कि इसी जन्म के कर्मों 
से हो अकाल-मत्यु और अकाल जन्म होता है ( क्योंकि दुःख 
सुख कर्मों का ही फल है ) तो बहुत से मनुष्य एक, दो, तीन, 
चार, पाँच वर्ष के होकर भी मर जाते हैं अब बतलाओ कि 
उनके मृत्यु और जन्म के दु:ख का क्‍या कारण है यह तो रहा 
ही नहीं ; क्‍योंकि तुमने जो यह कहा था कि इस जन्म के पाप 
ही का कारण है यह तो रहा ही नहीं; क्योंकि एक दो दर्ष के 
बच्चे पाप व पुण्य कर ही नहीं सकते, जब कर ही नहीं सकते 
तो उनकी अकाल मृत्यु किस कमे से हुई ? 

प्र--बहुत से मनुष्य यह कहते हैं कि माता पिता के कर्मों 
से ही उनके पुत्रों को दुःख और सुख होता है, इससे उनके ही 
कमे से अकाल मृत्यु मान लें तो क्या ह्वानि है ? 

समाधान--यह बात सव्ंथा अपयुक्त है; क्‍योंकि प्रथम तो 
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अन्य के कर्मों का फल अन्य को द्ोता नहीं; को कि आगे सिद्ध 
किया जावेगा। दूसरे यदि माता पिता के करों से. ही अकाल 
मृत्यु हो तो यह क्‍यों ? “कि एक पुत्र जीवित रहे और एक मर 
जावे” किन्तु दोनों पर एकसा ही प्रभाव होना चाहिए। 

प्रश्न--हम उस बच्चे की सृत्यु पृवजन्म के कर्मों से ही मान 
लें तो क्या हानि है ? क्योंकि हम पूबेजन्म के और इस जन्म 
के कर्मों से भी दुःख सुख मानते हैं । 

समाधान--हानि तो कुश्ठ नहीं; परन्तु यह स्मरण रहे कि 
तुम हमारे पक्त का तो खण्डन कर ही नहीं सकते ; क्योंकि 
उसको तुमने मान लिया है कि पू्े जन्म के कर्मों से भी इस 
जन्म में फल मिलता है । इसका खण्डन करना तो अपना ही 
खण्डन करना है। तुम्हारा पक्ष है कि इस जन्म के कर्मों का भी 
फल्न मिलता है, इस विपय में तुम्हें प्रमाण देने की आवश्यकता है। 

प्र०--यदिं बिना कारण मान लें तो क्या और भी कुछ 
हानि है ? 

स०--विना कारण मानोगे तो तुम्हारा ईश्वर केसे सिद्ध 
होगा ; क्योंकि यदि बिना कारण काये हों सकता है तो बिना 
ही कारण सृष्टि, स्थिति, लय भी हो जायगा । पुनः सृष्टि, स्थिति 
आर लय के कारण रूप इश्वर का अनुमान कैसे होगा ? 

प्र---जो मनुष्य पाँच बपे से आगे पाप-पुणय करने के अधि- 
कारी हो जाते हैं, यदि हम उनकी सौ वर्ष से पहिले म्॒त्यु को 
अकाल मृत्यु मान कर उसका कारण उसके वत्तेमान जन्म का पाप 
विशेष मान लेबें तो कया हानि है ? 

स०--प्रथम इसप्े कि तुम उसकी सृत्यु के काप्ण इस 
जन्म के पाप मानो, यह विचार लो कि इस जम्म के कर्मों 
( पाप-पुण्यों ) का फल इस जन्म में मिल सकता है या नही ? 
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निस्सन्देह यह अज्ञान है कि इस जन्म के छममों का 
फल इसी जन्‍म मे विज जावे । 

प्र०--तुम्हारे निकट इस विषय में क्‍या प्रमाण है कि इस 
जन्म का फल इस जन्म में नहीं मिल सकता ? 

स०--ईंस विपय में न्‍्यायशासत्र के आचाय महर्षि गौतम 
जी अपने रचे हुए न्याय-दशन के चतुर्थाध्याय में बतलाते हैं. कि 
फल इसी जन्म में मिलता है या दूसरे जन्मों में। हम 
यहाँ उस प्रकरण के सूत्रों को न्याय-दर्शन से उद्धृत करके 
लिख हैं और अपने भाइयों से प्रार्थना करते हैं कि ध्यान देकर 
अवलोकन करें। जैसा कि-- 

प्रेत्यभावानन्तर फल तस्मिन्‌ । वा० भा० 

भाष्यकार वात्स्यायन मुनिजी लिखते हैं कि न्याय के आत्मा 
आदि १२ प्रमेयों में प्रेत्यमाव के आगे “फल” प्रमेय है, इसलिय 
अब फल की परीक्षा करते हँ--- 


सथः कालान्तरे च फलनिष्पत्त: संशयः । अ० ४ । 
आ० १ स्ू० ४४ | 
अर्थात्‌ पकाना आदि क्रिया का फल शीघ्र ( तत्काल ) देखने 
में आता है, जेसा कि भोजन कृषि ( खेती ) आदि क्रियाओं का 
फल कालान्तर में देखने में आता है--जेसे अन्नादिक इन दोनों 
प्रकारों के देखते हुये हमें हवनादि शुभ कम और हिंसादि अशुभ 
कर्म के फल में यह संशय होता है कि वास्तव में पाप पुर्य रूप 
क्रिया का फल ( दुःख सुख ) भोजन की भाँति पाप पुण्य के 
करने के पश्चात्‌ ही मिलता है अथवा दूसरे जन्मों में-- 
आशेष-+-इस विषय में वाद विवाद करने से कोई लाभ नहीं, 
क्योंकि अध्यक्ष देखने में आता है कि एक मनुष्य चोरी करता है। 
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और पकड़ा जाता है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि तत्काल चोरी 
का फल तत्काल ही मिल गया | इससे सिद्ध हुआ कि इस जन्म 
के कर्मों का फल इस जन्म में मिलता है, अब क्या कह सकोगे, 
इसका उत्तर महर्षि गौतमजी देते हैं कि-- 
न॑ सथः कालान्तरोपभोग्यत्वात | अ० ४७, आ० १, 

स्० ४५२। 

अभिप्राय यह है कि जो संसार में पकड़ा जाना आदि फल 
प्रतीत होता है, वह इस जन्म के कर्मों का फल नहीं है ; किन्तु पूथ 
जन्मों में जो कालान्तर में पाप किये थे, उनका फल है। इसी प्रकार 
इस जन्म सें होनेवाले सब दुःख सुखों का कारण पूर्व जन्म के 
कमे समभने चाहिये । ु 

शक्का--वाहजी वाह ! जबकि प्रत्यक्ष में देखा जाता है कि 
चोरी की और पकड़े गये और कहते भी हैं कि चोरी से पकड़ा 
गया। भला ऐसी प्रत्यक्ष सिद्ध/बात का तुम केसे खए्डन कर सकते 
हो ? उपस्थितं परित्यज्यानुपस्थितं याचत इति बाधितन्याय: | 


परिहार--प्रियवर ! तुम सोचो कि संसार में तीन प्रकार की 
दशा प्रत्यक्ष होती है, प्रथम यह है कि एक मनुष्य चोरी करता है 
और पकड़ा जाता है, ह्वितीय यह कि एक मनुष्य चोरी करता है 
परन्तु पकड़ा नहीं जाता अर्थात्‌ बहुत से चोर बच जाते हैँ, ढतीय 
यह कि एक मनुष्य चोरी.नहीं करता ; परन्तु पकड़ा जाता है। 
अब यहाँ यदि उस कमे का यह स्वभाव माना जावे कि वह 
वर्तमान जन्म में ही फल देता है तो सबको एक समान होना 
चाहिये अर्थात्‌ यह न होना चाहिये कि एक मनुष्य पकड़ा जाबे 
ओर एक नहीं ; क्‍योंकि स्वभाव बदला नहीं करता। यदि मानें 
कि ईश्वर फल देता है तो भी यह न होना चाहिये क्योंकि इश्वर 
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न्‍्यायकारी और सबके लिये समान होने से यह नहीं कर सकता 
कि एक के कमे का फल अभी देवे और एक का अन्य जन्म में । 

प्र«--यदि हम यह मावलें कि जिसके पूर्व जन्म के पुर्य 
विशेष हों , वह पकड़ा जाता और जिसके पुण्य विशेष न हो, वह 
पकड़ा जाता है तो क्या हानि है ९ 

उ०--मानना न मानना कोई मनमानी बात नहीं है, जब तक 
कि कोई प्रमाण न हो, क्या तुम्हारे निकट इस विषय में कोई 
प्रमाण है ? यदि नहीं तो अप्रामाणिक सिद्धान्त का उत्तर ही 
क्या दिया जावे ९ 

प्र०--जो मनुष्य चोरी करके पकड़ा जाता है, वह भिन्न काल 
भिन्न देश और भिन्न अवस्था आदि के कारण | ऐसे ही जो नहीं 
पकड़ा जाता, वह भी भिन्न काल, देश और अवस्था आदि के 
कारण, इसका क्या उत्तर दे सकोग ? 

उ०--क्या तुम्हें विदित नहीं कि देश कालादि दुःख रूप 
बन्धन के हेतु नही हो सकते--जंसा कि महर्पि कपिलजी ने भी 
अपने सां० द० में लिखा है कि-- 


न कालयोगतो व्यापिनो नित्यस्य सर्वेसम्बन्धात । 
सां० द० १२। 
अत्र विज्ञान भिन्तु व्र्याच्ेनाईपि काल सम्बन्ध निमि- 
त्तकः पुरुषस्य बन्धः/कुतः ? व्यापिनों नित्यस्य कालस्य 
सदा सर्वावच्छेदेन स्वदा मुक्कापक्कु सकल पुरुष सम्बन्धात्‌ । 
सर्वावच्छेदेन सकल पृरुषाणां बन्धापतते रित्यथेः । 
अर्थात्‌ पुरुष को जो दुःखरूंप बन्धन होता दे, वह काल के 


सम्बन्ध से नहीं होता । क्योंकि काल के नित्य व सर्व व्यापक 
दृ० ग्रं० सं०--१६ 
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दोने से सबको सबंदा दुःख होना चाहिए। श्र्थात्‌ मुक्त और 
अमुक्त इन दोनों के साथ काल का सम्बन्ध है यदि कक्ष के 
सम्बन्ध से दुःख माना जाबे तो मुक्त भी ( मुक्ति की अवधि से 
प्रथम ही ) बद्ध हो जायेंगे, इससे सिद्ध हुआ कि काल से दुःख 
नहीं होता । 

यदि कहो कि देश के सम्बन्ध से ? दुःख रूप बन्धन होता 
है, यह भी ठीक नहीं क्योंकि: -- | 

न देशयोगतो व्प्यस्मात्‌ | सा० द० १३ । 

देशयोगतो5पिन बन्धः । कुतः ? अस्मात पूरब सत्रो- 
क्ान्मुक्ामक़सव - पुरुष - सम्बन्धात्‌ । मुक्स्यापि बन्धापत्ते 
रित्यथेः | बि० भिक्ुः ॥ 

अर्थात्‌ देश [ जगह ] के सम्बन्ध से भी दुःख रूप बन्ध 
नहीं होता । क्योंकि जो पहिले सूत्र में दोष दिये हैँ वे यहाँ भो 
आ जायेंगे। अर्थात्‌ देश भी सर्व व्यापक और नित्य होने से 
मुक्त और अमुक्त जितने भी जीव हैं। उन सबके साथ सम्बन्ध 
रखता है। इससे मुक्त जीव भी मुक्ति की अवधि से पहिले ही 
बन्धन में आ जायेंगे, इससे देश के सम्बन्ध से बन्धन नहीं हो 
सकता । यदि कहो कि अवस्था के निमित्त से बन्धन दुःख प्राप्ति 
होता है, यह भी ठीक नहीं है कयोंकि:-- 


नावस्थातो देहधर्मत्वात्तस्था। | सां० द० १४ 

संघात' विशेष रूपतारूया देहरूपा याजञ्वस्था न तन्नि- 
मित्तको5पि पुरुषपस्य बन्धः । कुतः ? तस्या अवस्थाया 
देहधधम्मंत्वात । अचेतन -धम्मंत्वादित्यथंः । अन्यधमेस्य 
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सावादन्यधमेत्वाइति' प्रसड्ञात्‌ ॥ मुक्रस्यापि बन्धापत्ते 
रित्यर्थं: ॥ इति विज्ञान भिक्ुः ॥ 

अर्थात्‌ बाल्य, युवा, वृद्ध होने में शरीर की नाना प्रकार की 
अवस्था होती है अर्थात्‌ शरीर के संघात विशेष ( परमाणुओं 
का निस्सरण और प्रवेश होते हुए अवयवों के घटने बढ़ने आदि 
से जो एक देह का समुदाय हो जाता है, वह बाल्य, यौवन और 
वृद्धत्व में प्रकॉरोन्तर हो जाता है ) से वन्धन नहीं होता । क्योंकि 
वह अवस्था पुरुष [ आत्मा ] से भिन्न का धम्मे है, आत्मा न 
बालक है न युवा है और न ही वृद्ध है; किन्तु शरीर की ही ये 
अवस्था है, जिस लिये कि अवस्था शरीर का धर्म्म है, इसलिये 
इससे पुरुप का बन्धन नहीं हो सकता । क्योंकि अन्य के धर्म्म 
से अन्य बद्ध नहीं हुआ करता | यदि मान लें कि अन्य के धर्म्म 
से अन्य का बन्धन और मोक्ष हो सकता है तो अति प्रसंग हो 
जावे अर्थात्‌ किसी बद्ध जीव के धर्म से मुक्त जीव बद्ध हो जायगा 
और मुक्त जीव के धर्म से कोई बद्ध मुक्त हो जायगा। इससे 
क्या सिद्ध हुआ कि अवस्था से बन्धन नहीं होता । 


असड्डीज्य पुरुष इति | सां० द० १५ | 

इति शब्दो हेत्वर्थ, पुरुषस्यासंगत्वादवस्थाया देहमात्र - 
धर्मत्वम्‌ । इति पूर्वसत्रेशान्ययः । पुरुषस्याज्वस्थारूप विकार - 
स्वीकारे विकारहेतुसंयोगारुयः संगः ग्रसज्येतेति भावः । 
असंगत्वे च श्रुति।। स यदत्रा फिश्वित्‌ पश्यत्यन्नवागतस्तेन 
भवति असंगोद्ययं पुरुष इति । संगश्व संयोगमात्र न भवति। 
कालदेश सम्बन्धस्य पूर्वेमुक़तात्‌ । श्रुतिस्मृतिषुपक्पत्रस्थ 
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जलेनेव पद्मपत्रस्थस्यासड्रतायाःपुरुषस्याउसंगतायां दृष्टांततः 
श्रवणाच । इति विज्ञान भिन्तु। ॥ 


यह शक्का थी कि यदि पुरुष का ही धर्म अवस्था माना जावे 
तब उससे बन्धन होने में कोई दोष नहीं | इस विषय में महर्षि 
कपिल जी समाधान करते हैँ कि इस पुरुष का किसी वस्तु से 
भी संग नहीं है ; किन्तु यह पुरुष असुह् है, क्‍योंकि पुरुष की 
अवस्था विशेष रूप को पुरुष में विकार मानने में पुरुष में 
विकार का हेतु जो कि संयोग [ जैसा कि दो परमाणुओं में 
होता ] है। वह मानना पड़े, इससे पुरुष असंग नहीं रहेगा; 
परन्तु श्रुति में यह लिखा है कि-- 


असड्ढभी हाय पुरुष इति--- 

क्योंकि यह पुरुष असंग है। यहाँ संग का अथ संयोगमात्र 
नहीं लिया ; क्योंकि पहिले सूत्रों में काल और देश छा संयोग 
कह आये हैं. अर्थात्‌ संयोग मात्र तो पुरुष और कालादि का 
होता है परन्तु'“की भाँति नहीं होता तिस पर भी श्रत्ति स्ववति 
के अनुसार जैसे कमल का पत्र [ पत्ता ] जल में रहता हुआ 
भो उससे सम्बन्ध नहीं करता | ऐसे ही जीवात्मा कालादि से 
संयोग होने पर भी उससे सम्बन्ध नहीं करता ; किन्तु अविद्या 
से अपने को फेँसा हुआ समझ लेता है। इससे सिद्ध हुआ कि 
देश, काल, अवस्था आदि पुरुष के बन्धन के हेतु नहीं हैं, इस 
कारण तुमने जो हेतु माना था, वह नहीं रहा | अब इससे आगे 
न्‍्याय-दर्शन में जो और परीक्षा की है वह भी सुनिये । 

अंगाड़ी सूत्रों के लिखने से प्रथम सर्व साधारण को यह 
भी जतला देना आवश्यक है कि इन सूत्रों के जो अर्थ किये 
जावेंगे वे सब वात्य्थायन मुनिजी के भाष्य और पथ्चानन 
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भट्टकृत वृत्ति के अनुकूल किये जावेंगे। यदि किसी को इन 
अर्थों में फुछ भी सन्देह हो, वह प्रक्लंसित पुस्तकों से मिलावे 
सबके सब मिल जावेंगे और शह्ला निवृत्त हो जावेगी। निद््शनवत्‌ 
हम पूर्व के दोनों सूत्रों का अर्थ जो कि वात्स्यायन जी ने लिखा 
है, वह लिखे देते हैं, शेष सूत्र पाठक वर्ग भांष्य में स्वयं देख लेवें । 

४४ वें सूत्र--सच्य: कालान्त इत्यादि पर बात्य्यायनजी “पचति 
दोग्धीति सद्य: फलमोदन पयसी, कृपति वयतीति कालान्तरे 
फल॑ शस्याउघिगम्‌ इति | अस्ति चेय॑ क्रिया अग्निहोत्रं जुहयात्‌ 
स्वर्ग काम इति एतस्या फले संशय:” | 

इसको हमारे लिखे भापषाथ से मिलाओ तथा ४४ वें सूत्र 
न सद्य: कालान्त० इस पर वात्स्यायन मुनि “स्वर: फलं श्रूयते 
ततञ्च भिन्नेडस्मिन देह भेदाद्‌ उत्पन्नते इति न सद्यो ग्रामादिका- 
नामारम्भफल मिति” । 


इसको भी हमारे लिखे भाषाथ से मिलाओ ठीक अर्थ मिल 
जायगा । अगले सूत्रों का अथ भी जिसकी इच्छा हो मिलावे । 
अब पूर्व पक्ष करते हैं कि-- 


कालान्तरेणाउनिष्पत्तिहंतु विनाशात्‌ ॥ ४६ न्‍्या० दु० 


अर्थात्‌ तुम्हारा जो यह सिद्धांत है कि कर्म का फल वर्तमान 
जन्म में नहीं होता यह ठीक नहीं क्योंकि कम दुःख और सुख 
का कारण है। जब्र हम इस जन्म में कमे कर चुके तो कम का 
नाश अभाव हो गया जब कम का अभाव हो गया तो 
दूसरे जन्मों में फल किसका मिलेगा; क्योंकि कर्म कारण है 
ओर दु:ख सुख उसके काये हैं. बस जब कारण अर्थात्‌ कमें का 
वर्तमान जन्म में नाश हो गया तब दूसरे जन्म में काये दुःख 
सुख कैसे हो सकते हैं; क्योंकि कारण के नाश दो जाने पर 
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कार्य नहीं रहता, यह उन मनुष्यों को पक्ष है कि जो इस जन्‍म 
के कर्मों का फल इसी जन्म में मानते हैं अर्थात्‌ भोगवादी नहीं 
हैं, इसका उत्तर महर्षि गौतमजी यह देते हैं कि-- 
प्राड निष्पतेष्त क्फलवत्तत्स्यात्‌ । न्या० द० ४७ 

अर्थात्‌ जेसे वृत्त और फज्ञ का ,कारण बीज है ; परन्तु वृत्त 
और फल तभी उत्पन्न होंगे कि जब बीज ( लगकर ) नष्ट हो 
जायगा, जब तक बीज नष्ट न हो जावे तब तक न तो वृक्ष उत्पन्न 
होता है और नहीं उसके फल उत्पन्न होते हैं बस जैसे कि बीज 
के ( पहिले ही ) नष्ट हो जाने से ही उसके फल उत्पन्न होते हैं 
इसी प्रकार कर्मा ( पाप पुण्यों ) के नष्ट हो जाने पर भी जन्‍्मा- 
न्तरों में दुःख सुख होते है, इससे कोई भी दोप नहीं और जैसे 
बीज की विद्यमानता में वृत्त फल नहीं उत्पन्न होते | इसी प्रकार 
बतमान कर्मों का फन्न वतमान में नहीं होता । 

प्रशन--तो वैशेपिक का यह सूत्र केप्ते सत्य होगा कि 
“'कारणाभावात्‌ कार्याभाव:? 

अर्थात्‌ कारण के अभाव से कारय का अभाव होता है । 
उ०--यहाँ उपादान कारण से अभिप्राय है--जैसा कि घट के प्रति 

मद्ठी किन्तु निमित्त कारण से प्रयोजन नहीं ; क्योंकि वतमान में देखा 
जाता है कि निमित्त कारण कुलाल ( कुम्हार ) के नाश होने पर 
भी घट का नाश नहीं होता । इससे दुःख सुख के निमित्त कर्मों 
के नाश होने पर भी दुःख सुख होते हैं और ऐसे ही बीज के 
साश होने पर भी वृत्तादिक । 

प्रश्न--जैसे हम खेती आदि कमे का फल इसी जन्म में श्राप्त 
कर लेते हैं. यदि इसी प्रकार पाप पुण्यादि का फल इसी जन्म में 
लें तो क्‍या हानि है ९ 
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उ०--यह ठीक नहीं ; क्‍योंकि जेसे वृत्त सम्बन्धी जितने भी 
काम किये जाते हैं। बोना सींचना आदि उन सबका उद्देश्य वृक्ष 
रूप फल की उत्पत्ति है--बस इसी प्रकार प्राणिमात्र के जितने 
कर्म हैं, वे सब सुख दु:ख की निव्रत्ति और आनन्द की प्राप्तिरूप 
उद्देश्य को लेकर हे अबतक हमें उसका फल मिल जावे, तब तक 
ही वर्तमान काल माना जाँता है--बस तुमने जो वर्तमान की कृषि 
आदि क्रिया से वतेमान कर्मों की तुलना की थी, वह ठीक नहीं 
क्योंकि जैसे खेती आदि के आरम्भ से लेकर समाप्ति तक वतंमान 
काल है, इसी प्रकार सम्पूर्ण कर्मों का भी फल प्राप्ति तक ( चाहे 
जब हो ) वर्तमान काल समभना उचित है, इस पर वात्स्यायन 
मुनिजी ने भी कहा है कि-- 

आरब्धक्रियासन्तानो वत्तमानः कालः पचतीति । 

अर्थात्‌ आरम्भ से समाप्ति तक सब क्रिया वतमान काल की 
होती है--“जैसे पकाता है” यहाँ पकाना रूप क्रिया के आरम्भ 
से लेकर पकाने की समाप्ति तक वर्तमान काल कहाता है ; क्योंकि 
भूत काल तब होता है, जब यह कहते कि पका चुका अर्थात्‌ 
क्रिया की समाप्तिहों गई और भविष्यत्‌ तब होता, जब यह 
कहते कि पकावेगा। यहाँ क्रिया का आरम्भ ही नहीं हुआ 
इत्यादि बस इसी प्रकार पाप पुण्य के आरम्भ से लेकर 
समाप्ति अर्थात्‌ उनके फल दुःख सुखादि की प्राप्ति तक 
वरतंमान काल समझो । 

शक्का--तुम्हारे इस कथन से भी हमारी शझ्आा का परिहार 
नहीं हुआ ; क्योंकि जब हम इसी जन्म में फल प्राप्ति मानेंगे, तत्र 
पुण्य पाप के आरम्भ से लेकर इसी जन्म सें जब तक फल्न 
( दुख या सुख ) मिलेगा, तब तक वतमान काल मान लेंगे। 
प्रयोजन यद्द कि तुमने जो न्याय दशेन के सूत्रों से यह सिद्ध 
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किया था कि दुःख और सुख रूप फल पाप, पुण्य के करने के 
काल ( अर्थात्‌ जब पाप पुण्य करें उसी काल ) में नहीं हुआ 
करते, इस सिद्धान्त से हमारे सिद्धान्त में कुछ हानि नहीं हुई 
क्योंकि जैसे खेती आदि का फल न तो उत्काल ही मिलता 
और नहीं जन्मान्तर में मिलता दे भ्रत्युत इसी जन्म में कुछ 
कालांतर में मिल जावा है इसी प्रकार पापादि का फल भी अन्य 
जन्मों में नहीं मिलता, हाँ इसी जन्म में कालांतर में मिल जाता 
है। इससे यह सिद्ध हुआ कि यदि आप कम फल की प्राप्ति को 
अन्य जन्म में सिद्ध न करके न्याय दर्शन से कालांतर में सिद्ध 
करते हुए भी “'भोगवाद, को सिद्ध करना चाहें तो नहीं हो सकता । 
इसलिये यदि आप के निकट कोई नन्‍्यायदर्शन का ऐसा प्रमाण 
है कि जिससे कालांतर ही नहीं किन्तु जन्मांतर में ही कमे फल 
सिद्ध करे तो बतलाइये । 
समाधान--आपने जो शह्ला की वह ठीक है. अर्थात्‌ श्रनेक 
मनुष्यों को यह भ्रम हो सकता है कि कालांतर से अभिप्राय 
आगामी जन्म केसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान महर्षि 
गौतमजी के सूत्रों से खय॑ं हो जाता है कि गौतमजी ने “कालांतर 
से अभिप्राय जन्मान्तर ही लिया है? इस बात को हम आगे 
दिखलावेंगे परन्तु क्रमागत प्रकरण में वादी ने “भोगवाद्‌” विषय 
में एक और शझ्ा की है, इसलिये प्रथम हम उस शंका का उत्तर 
बतला देवें । 
शंका--वादी यह शंका कि तुम्हारा जो यह सिद्धान्त है। 
“पाप व पुण्य दु:ख तथा सुख के कारण हैं ।” यह सिद्धान्त तब 
सत्य हो जब आप संसार में काये कारण भाव अर्थात्‌ काये और 
कारण का होना सिद्ध करदें क्योंकि यह बात प्रमाण सिद्ध है 
कि--“न कोई किसी वस्तु का कारण है और न कोई वस्तु किसी 
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का काये है।” यदि कोई कह्टे कि इसमें क्या प्रमाण है तो इस 
विषय में वादी न्याय दशेन का यह ( पूर्व पक्ष का ) सूत्र प्रमाण 
में देता है कि-- 


नासअसब्रसदसत्सदसतोर्वेधर्म्यात्‌ू, न्‍्या० द० अ० ४ 

आ० ९ स्ू० ४८। 

अथ--कोई पदाथ किसी पदार्थ का कारण और काये नहीं ; 
क्योंकि काये कारण भाव मानने में इन तीन बातों का उत्तर नहीं 
हो सकता, प्रथम यह कि कारण से जो काये उत्पन्न होता है, वह 
काये अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारण में था या नहीं ? यदि कहो 
की “काये कारण में नहीं था तो डपादान कारण का नियम नहीं 
रहे अर्थात्‌ नतो बट के बीज में वृक्ष है और नहीं सपेप 
| सरसों ] के बीज में वृक्ष है। जब दोनों ही वृक्त से रहित है, 
तो बट [ बड़ | के बीज से बट का वृक्ष क्‍यों उत्पन्न हो ? तथा 
सरसों के बीज से सरसों का ही वृक्ष क्यों ? यदि कहो कि बड़ के 
बीज में बट तथा सरसों के बीज में सरसों का वृक्ष प्रथम ही था तो 
तुम्हारा यह सिद्धान्त नहीं रहा कि काये कारण में अपनी उत्पत्ति 
से प्रथम विद्यमान्‌ नहीं रहता, इससे सिद्ध हुआ कि काये अपनी 
उत्पत्ति से प्रथम ही कारण में विद्यमान्‌ रहता है, अब दूसरी बात 
यह है कि काये को यदि अपनी उत्पत्ति से प्रथम ही विद्यमान 
माना जावे तो वह उत्पन्न ही नहीं हुआ ; क्योंकि उत्पन्न वह होता 
है जो पहिले न हो और फिर हो जावे ; परन्तु काये उत्पन्न होने 
से पहिले ही रहता है तो न वह उत्पन्न हुआ और न कोई उसका 
कारण ; क्योंकि कारण भी उसी वस्तु का हुआ करता है जो 
अनित्य हो--बस जो वस्तु उत्पन्न न हो वह अनित्य है और न कोई 
उसका कारण है। तीसरी बात यह कि यदि कोई कहै कि हम 
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काये को उसकी छत्पत्ति से प्रथम विद्यमान और अविद्यमान भी 
मान लें अर्थात्‌ काये उत्पन्न होने से पहिले होता भी है और नहीं 
भी होता यह भी ठीक नहीं, क्योंकि किसी पदाथ में दो विरोधी 
धर्म [ स्वाभाविक ] नहीं. होते । यदि हम काये उत्पत्ति से प्रथम 
होना और न होना भी मानलें तो ये दोनों विरोधी हैं, विरोधी होने 
से एकाधिकरण अर्थात्‌ काये में नहीं रह सकते, इससे क्‍या 
सिद्ध हुआ कि न कोई किसी का काये है और नहीं कारण है। 
जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप और पुण्य भी दुःख सुखादि के 
कारण नहीं, जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप से दुःख और पुण्य 
से सुख कभी नहीं मिल सकता । इसलिये तुम्हारा जो यह पक्ष था 
कि कर्मों का फल दूसरे जन्मों में मिलता है, यह नहीं रहा क्योंकि 
जब दु:ख सुख के कारण ही पाप पुण्य नहीं है तो उनसे दुःख 
सुख केसे, इस शड्ढा का समाधान महर्षि गौतमजी इससे अगले 
सूत्र में करते हैं कि-- 
उत्पादव्ययदशनात्‌ । न्‍्या० द० । १४ ॥ ४३ 

अथ--महर्षि गौतमजी कहते हें--“हमारा यह सिद्धांत है कि 
काय अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारण में नहीं होता ; किन्तु उत्पन्न 
होता है क्योंकि संसार में देखा जाता है कि पदार्थों की उत्पत्ति 
और नाश दोनों होते हैं यदि काये उत्पन्न होने से पहिले ही विद्य- 
मान रहता है तो उत्पत्ति ही किसकी हो; और जब किसी की 
उत्पत्ति न हो तो नाश ही किसका हो ; परन्तु यह प्रत्यक्ष के 
विरुद्ध हैं, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष में उत्पत्ति और नाश दोनों देखने में 
आते हैं. इसलिये यह बात ठीक नहीं कि काये उत्पत्ति से पहिले 
ही विद्यमान रहता है तथा च | 


बुद्धिसिद्धन्तुतद्सत्‌ । न्‍्या० द० ४ । १ । ४० 
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अथ--यह बात बुद्धि से भी सिद्ध है कि अत्येक वस्तु सब 
पदार्थों का कारण नहीं होतो ; क्योंकि यदि सब वस्तुओं का कारण 
हो तो तो जो मनुष्य आम का वृत्ष बोना चाहता है, वह आम के 
ही वीज से आम का वृक्ष बोने के लिये प्रदत्त नहीं होता ; प्रत्युत 
प्रत्येक बीज से ही आम का वृक्ष बोने को प्रवृत्त होता ; परन्तु यह 
सब जानते हैं आम के ही बीज में ऐसी शक्ति है कि जो आम 
का वृक्ष उत्पन्न करे और में नहीं, इससे सिद्ध हुआ कि काये 
कारण भाव सत्य ही है | पाठकों को यह भी अवगत हो कि बांदी 
ने जो यह कहा था कि उपादान का नियम अर्थात्‌ अमुक बीज से 
ही अमुक वृक्ष उत्पन्न हो, यह नहों रहेगा । यदि हम उस वृक्ष को 
उत्पन्न होने से पहिले ही मानलें, इसका उत्तर उक्त समाधान में 
यह दिया गया है कि यद्यपि बीज के अन्दर वृक्ष नहीं होता 
क्योंकि वृक्ष के स्थूल होने से सूच्म रूप बोज के अन्दर रहना 
असम्भव है तथापि प्रत्येक बीज में उस वृक्ष के ही उत्पन्न 
होने की शक्ति इश्वर ने रखदी है, जिस कारण वह उसी वृक्ष को 
उत्पन्न कर सकता है, जिसका कि यह बोज है ; परन्तु यहाँ कोई 
ऐसी शंका करे कि बोज के अंदर यदि वृक्ष उत्पन्न करने की शक्ति 
है तो जब तक हम उस बीज को बोते नहीं तब्र ही क्‍यों नहों वृक्त 
को उत्पन्न कर देता। इससे बोज के ही अंदर शक्ति नहीं है । इस 
शंका का उत्तर यह है कि शक्ति ऐसा गुण है कि जो अनुद्धव दशा 
[ ज़ाहिर न होने को हालत ] और उद्धव दशा ( जाहिर होने 
की हालत ) इन दोनों दशाओं में रहता है--जेसे मनुष्य में बोलने 
की शक्ति है ; परन्तु मनुष्य को इच्छा है कि वह बोले या न बोले 
अर्थात्‌ जब बोलता है, तब उसकी शक्ति प्रकट होजाती है और 
जब नहीं बोलता तत्र प्रकट तो नहीं होती; परंतु शक्कि रहती 
अवश्य है--इसी प्रकार बीज को बोना आदि उपयोगी कम करने 
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से उस बीज की शक्ति प्रकट हो जाती है और जब तक नहीं तब 
तक यद्यपि बीज की शक्ति प्रकट तो नहीं होती तथापि उस बीज 
में रहती अवश्य है और यही कारण है कि प्रत्येक बीज से सबे 
प्रकार के वक्त फल, शाखा आदि उत्पन्न नहीं होते । क्योंकि उसमें 
सब प्रकार के वृक्ष उत्पन्न करने की शक्ति नहीं है, यही प्रत्येक 
कारण का सर्व कार्यों के उत्पन्न न करने का कारण है । 

अब हम पाठकों को ध्यान दिलाते हैं. कि “हम प्रथम कह 
आये थे कि गौतमजी के न्याय दशेन के चतुर्थाध्याय के प्रथम 
आहिक में जो फल प्राप्ति ( अर्थात्‌ कर्मों का फल तत्काल मिलता 
है वा कालांतर में इस विपय की परीक्षा ) का प्रकरण 
है, वहाँ तत्काल का अभिप्राय इस जन्म का है और का अभिप्राय 
आगामी जन्म अर्थात्‌ इस जन्म के भिन्न अगले जन्मों का हे 
इसी अभिप्राय को प्रकट करनेवाले उसी प्रकरण के सूत्र में हें. कि-- 


ध्से 
आश्रयव्यतिरेकाद इचफलोत्पत्तिवदिशवेअतुः | न्‍्या० 
द० ४ | १।४५। ट 


अथे--यह सूत्र पिछले सूत्र अर्थात्‌ “न सद्यः: कालान्तरे! इस 
सूत्र से लेकर “बुद्धि सिद्ध तु तद्सत्‌? इस सूत्र पयेन्त सूत्र से 
आगे का पूव पक्त सूत्र है। इस सूत्र में बादी 'महपिं गौतमः के 
इस सिद्धांत में कि “जिस जन्म में मनुष्य पाप पुण्य रूप शुभा- 
शुभ कर्म करता है, उसी जन्म में उस कम का फल नहीं मिलता ; 
किन्तु अगले जन्मों में मिलता है, यह शझ्ढरा करता है कि तुम्हारा 
यह सिद्धांत ठीक नहीं कि कर्म करें भिन्न जन्म में और उसका 
फज्ञ मिले भिन्न जन्म में | क्योंकि यह सिद्धांत तुम्हारे दिये हुए 
वक्त के ही दृष्टांत से खण्डित हो जाता है अर्थात्‌ तुमने जो 
यह कहा था कि जेसे वृक्ष रूप फल का बीज कारण है अर्थात्‌ 
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बीज के जिना' फल उत्पन्न नहीं होता | इसी प्रकार विना कर्म रूप 
बीज कारण के उसका फल दु:खादि उत्पन्न नहीं होता--जैसे बीज 
के नष्ट होने ( पृथ्वी में लग जाने ) के अनन्तर ही 'कालांतर में 
बल उत्पन्न होता है नतो बीज के नष्ट हुए बिना फल उत्पन्न 
होता और नही (नष्ट होने के अनंतर ) भी तत्काल अर्थात्‌ 
उसी समय फल उत्न्न होता। इसी प्रकार न तो कर्मों के नष्ट 
हुए बिना उसका फल होता और नष्ट हो जाने पर भी तत्काल 

भी नहीं मिलता इत्यादि। दृष्टांत से ही तुम्हारा सिद्धांत स्थिर 
नहीं रहता । इसका कारण यह समभो कि तुम्दारे बीज, वृक्त 
ओर फल के दृष्टांत में बोज और बाना कमे का उदाहरण है, 

फल दु:खादि का और ब्ृत्त शरीर का (क्‍योंकि जेसे बोना 

सींचना आदि कमे और फन्न दोनों वृत्त के आश्रय हैं, इसो प्रकार 

पापादि कम॑ और दु:खादि फज्न भो दोनों शरीर के आश्रय हैं। 

अत: वृत्त शरीर का उदाहरण है। ) यहाँ वादो यह कहता है कि 
जैसे सोचना आदि कर्म और ( वृक्ष के ) फल्न लगना आदि उस 
कम का फल्न दोनों का आश्रय एक ही वृक्ष है, दो वृक्ष नहीं 
अर्थात्‌ हम जिस वृक्ष को सींचते हैं, उसी वृक्ष से हमको उसका 
फल मिलता है, यह नहीं कि हम सींचें और बृक्त को और फल 
मिले और वृक्ष से इससे सिद्ध हुआ कि बोना, सींचना आदि 
कम उसका फल (वृक्ष के जो आम्रादि फल लगते हैं बे ) दोनों 
एक ही वृक्ष के आश्रय [ सहारे ] हैं; परन्तु जो तुम्हारा दृष्टांत 
[ जिस कमे फलादि के लिये वृक्ष का दृष्टांत दिया था वह ] है 
वहाँ दोनों अर्थात्‌ कम रूप बीज का और दुःखादि रूप फल का 
एक ही आश्रय नहीं है। क्योंकि जिस शरीर में कर्म किया जाता 
है उसी शरीर में दुःखादि फल नहीं मिलता अर्थात्‌ वृक्ष की 
भाँति कम रूप बीज का और दुःखादि फल का एक ही आश्रय 
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नहीं, इसलिये तुमने जो वृक्ष और बीज का तथा फल का दृष्टांत 
दिया था, उससे यह सिद्ध नहीं होता कि किसी और किसी जन्म 
में फल मिले | किंतु यह सिद्ध द्दोता है कि कुछ काल में इसी 
जन्म में फल मिल जाता है। 

पाठक महाशयो ! अब आप ध्यान दें कि यदि गत सूत्रों में 
आये हुए “कालान्तर” इस शब्द से गौतम जी का कदाचित्‌ 
दूसरे जन्म का अभिप्राय न होता किन्तु किसी जन्म में कम 
करने के काल से भिन्न काल का ही अभिप्राय होता तो क्या 
वादी का यह सूत्र जिसका अभिप्राय इस जन्म से नहीं किंतु 
अन्य जन्म से है यह अति स्पष्ट है, इस विषय में व्यर्थ न होता 
क्योंकि शंका उसी पक्ष में की जाती है कि जिसको वादी मानता 
हो इस लिये कि वादी ने अन्य जन्म के कर्मों का फल अन्य 
जन्म में मिलता है इस जन्म में नहीं इस सिद्धांत में शंका 
की है, इस लिये गौतमजी का यही सिद्धांत समझना चाहिये 
ओर दूसरे इस शंका का उत्तर भी गौतमजी ने ऐसा ही दिया 
है कि जिससे कालान्तर से अभिप्राय जन्मान्तर स्पष्ट हो जाता 
है इस लिये पहिले जो कालान्तर शब्द आया है, उसका अभिष्राय 
इस जन्‍म से नहीं । 

वादी ने जो ४१ वें सूत्र में शका की थी, उसका व्युदास 
[ परिहार अर्थात्‌ खण्डन ] ४२ वें सूत्र में यह करते हैं कि-- 


ग्रीतेरात्माश्रयत्वादप्रतिषेध! | न्‍्या० द० ४ | १। ४२ 


अथे--वादी ने जो उक्त सूत्र में यह कहा था कि बीज, वृत्त 
फलादि का दृष्टान्त जो कि कमे शरीर और फल ( दुःख सुख के 
लिये दिया था, वह ठीक नहीं ; क्योंकि बीज और फल का आश्रय 
एक ही वृक्ष है ; परन्तु कम और दु:ख सुख का आश्रय एक ही 
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शरीर नहीं है। इस शंका का समाधान महर्षि गौतम करते हैं कि 
हमारे सिद्धांत में. भी एक ही आश्रय है ; क्योंकि हम कर्ता और 
भोगवा शरीर को नहीं मानते, जिससे तुम्हारा यह कहना ठीक 
हो कि पाप और पुण्य का आश्रय अन्य शरीर है तथा दु:ख सुख 
का अधिष्ठान [ आश्रय ] अन्य किन्तु हम कर्ता और भोगता 
आत्मा को ही मानते हैं शरीर मन इन्द्रियादिक तो आत्मा के 
भोग के साधन हैं, इससे यह सिद्ध हुआ कि जैसे मूल ( जड़ ) 
का सींचना आदि कर्म [ जो कि उस वृक्ष का कारण है ] और 
उस वृत्त के फल [जो कि उस सेचन क्रिया का फल है ये 
दोनों | एक दी वृक्ष के अआश्रित होते हैं, अर्थात्‌ जिस वृक्ष को 
सींचते हैं, उसी बृक्त के फल लगते हैं न कि सींचें और वृत्त को 
और फल लगें और वृक्ष के इसी प्रकार यहाँ भी कर्म और 
दुःख सुख का आश्रय एक ही आत्मा है अर्थात्‌ यद्यपि दूसरे 
जन्म में वे शरीर इन्द्रियांदि नहीं रहते कि जिससे आत्मा ने 
पापादि कर्म किये थे ; किन्तु इश्वरीय नियम से अन्य शरीरादिक 
प्राप्त होते हैं तथा जो कतृ त्व और भोक्तत्व अर्थात्‌ कर्म करने 
और फल भोगने का आश्रय है वह तो एक ही है, जिस आत्मा 
ने कर्म किये, थे बही फल भोगता है अथवा जो आत्मा कर्म का 
आश्रय है, वही दुःख सुखादि का | क्योंकि आत्मा नित्य है एक 
ही आत्मा पापादि कम करता है पुनः वही आत्मा जन्मान्तर में 
जाकर फल भोगता है, इसी से सिद्ध हुआ कि यदि महर्षि गौतम 
का यह सिद्धान्त होता कि कम और फल का आश्रय शरीर ही 
है तब वादी की शंका ठीक होती कि आश्रय भिन्न-भिन्न हैं। 
अथवा यह होता कि कमे और फल का आश्रय रूप जो आत्मा 
है वह भिन्न है, अर्थात्‌ कम करने वाला आत्मा फल नहीं भोगता, 
और फल भोगने वाले आत्मा ने कमे नहीं किये, या यह कहिये 
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कि आत्मा अनित्य है, इस सिद्धान्त के मानने पर गौतम जी का 
सिद्धान्त ठीक न द्वोता ; परन्तु गौतम जी का इनमें से कोई भी 
सिद्धान्त नहीं, इस लिये वादी का आजक्षेप ठीक नहीं । 

शंका--इषप्त सूत्र पर वादी यह आशंका करता है कि तुम्हारा 
यह कथन कि दुःखादि फल, और तत्कारण पापादि कर्म का 
आश्रय एक ही आत्मा है जेसे कि उदाहरण में वृक्त है-बह कथन 
ठीक नहीं क्‍यों कि इसका सत्य होना तब सम्भव हो जब तुम 
यह सिद्ध कर दो कि कर्मों का फल वास्तव में दुःख सुखादिक 
ही होता है अर्थात्‌ जैसे वृक्ष का नियम है कि कमे और फल का 
आश्रय एक ही होता है । इस प्रकार यहां नहीं है क्‍योंकि आग 
में दुःख सुख मात्र को ही फल नहीं बतलाया किन्तु :-- 

न पृत्र पशु ख्री हिरण्यान्नादिफलनिर्देशात्‌ न्‍या० दु० 
आ० ४ आ० १ स्तू० ५३ 

अर्थात्‌ श्रतियों में पुत्र, पशु, स्री, परिच्छुद, हिरण्य ( सुबर्रा ) 
और अज्ञादि को भी फल बतलाया है जेसा कि:-- 

[ 
पुत्रकामोयजेत । 

अर्थात्‌--जिसे पुत्र की कामना ( इच्छा ) हो, वह यज्ञ करें 

इसमें यज्ञ का फल पुत्र बतलाया है और । 
ग्रामकामोयजेत । 

जिसे ग्राम की अभिलाषा हो वह भी यज्ञ करे इसमें यज्ञ का 
फल यज्ञ को बतलाया है, ये दोनों तथा सूत्र पठित अन्य फल 
भी आत्मा के आश्रय नहीं हैं, इससे तुम्हारा यह कथन कि एक 
ही आश्रय होता है सत्य नहीं। इसका समाधान गौतमजी अगले 
सूत्र में करते हैं. कि:-- 
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तत्मम्बन्धात्फलनिष्पत्तेस्तेपु फत्नवदुपचारः / न्या० 


दू० ४। १। ५४। 
इसका अभिगाय यह है कि यद्यपि श्रुतिय में पुत्रादि को यज्ञ 
को बतलाया है यह बात टीक है तथापि उन श्र॒तियर में पुत्रा द्‌ 
की “उपचार” से फल मान लिया है। क्योंकि पुत्र स्ला आदि 
दाथ सुम्ब दु:ःखादि के साधन है अर्थात्‌ मनुष्य दुःख की निश्मृत्ति 
और सुख की प्राप्ति के ज़िय ही प्रत्यक उपाय किया करता है 
जिन उपाय अथांत्‌ साथनों का एक भाग पुत्राद समझने चाहये। 
इसमे सिद्ध हुआ कि पुत्रारदि फन्न होता तो गौण अर्थात्‌ कथन 
मात्र ही है; किंतु पुत्र, स्री आदि के संब्रंध से जो आत्मा को 
सुखादि का अनुभव होता 6 वस्तव में वह सुख्र ही फल सम- 
मना चाहिये, बस जब यह सिद्ध हुआ कि दुःख सुखादक हो 
वास्तव में फल्ञ हैं और पुत्रादि उनके साधन है। >सलिय पुत्रादि 
में फज्ञ का व्यवद्वार उपचार मात्र ही है तत्र वादी का यह 
सिद्धांत कि 'कम और फन्न का आश्रय एक ही नहीं है? असत्य 
सिद्ध हो गया ; क्योंकि पुत्रारि सम्बन्ध जन्य ( होनेवाले ) फल 
का आश्रय भी वही आत्मा है कि जिसने उसकी प्राप्ति के लिये 
कर्म किये थे। कदाचित कोई यह कहे कि गौनम जी का सिद्धांत 
है कि कम का फत इस जन्म में भी मिलता है और अन्य जन्मों 
में भी, बस यह सब शाखरार्थ उस पक्त का समभना चाहिये कि 
जिस पक्ष में अन्य जन्म में फल माना ठो इसका उत्तर यह है 
कि यदि गौतम जी का जन्म में ही इस जन्म कम का फल 
मिज्ञना रूप सिद्धांत मान लिया जाते तो इस सूत्र को क्‍या 
सक्लति करोगे ? 


न सग्रः कालन्तरोपभोग्यतात्‌ । न्या० द०।४।१।४४ 
दुद ग्रं० सं०--२० 
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यह सूत्र पहिले भी अर्थ सहित हम लिख चुके हैं। अर्थात्‌ 
वत्तमान मे जो दुःखादि फल दीखता है, वह इस जन्म के कर्मों 
का फल नहीं है किंतु पूष जन्म के कर्मों का उपभोग है इत्यादि 
अन्य अनेक दोषों के कारण यह विचार अयुक्त है । 

बिचारशील पाठकों ! क्‍या अब भी आपको यह संदेह रहेगा 
कि “अकालमृत्यु होती है, जब कि इस सिद्धांत को “महर्षि गौतम 
जी के साक्षात्‌ हर से खण्डन किया जावे, जब कि महपिं 
कपिल कणादादि जेसे ऋषि ( कि जिनकी उपमा संसार में नहीं 
मिलती, जिनके सिद्धांत ऐसे अटल हैं कि जिनका असत्य होना 
कालत्रय में भी सम्भव नहीं, जिनके सिद्धांतों को महर्पि स्वामी 
दयानन्द सरस्वती जी महाराज ने भी शिरोधाये मान कर वैदिक 
धर्म को भूमण्डल में प्रसिद्ध किया ) भी इस सिद्धांत को ठीक 
कद्दे जायें कि अकालमृत्यु नहीं होती तो भी यदि न मानें तो आप 
कौन हें यह स्वयं विचार लेवें । 

ऊपर के लेख से सिद्ध हो चुका कि वाम्तव में ऋषियों के 
सिद्धांताउनुसार तथा तक के द्वारा यह सिद्धांत ठीक नहीं कि 
८इस जन्म के कम का फल इस जन्म में मिलता वा मिल 
सकता है ।” 


एतेन भोगवादो5पि व्याख्यातः । 
इससे भोगवाद और अकालमृत्यु का न होना ये दोनों 
व्याख्यान हुये । 
पाठकों को स्मरण रहे कि हम पहिले कह आये हैं कि अन्य 
के कर्म अन्य को दुःख सुख पहुँचाने में कारण नहीं होते, इस 
लिये हम उनकी सिद्धि में प्रमाण देते हैं | यहां प्रथम तो सांख्य 
दर्शन में ही कहा है कि-- 
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न कमेणान्यधमेत्वादति प्रसक्तेश्च | सां०>अ० १स्तू० १६ 
इस सूत्र के भाष्य में विज्ञान भिक्तु लिखते हैं कि 


ने हि विहित निषिद्धकमंणा पि पुरुषस्य बन्धः । 
कमेंणामनात्म' धमत्वात्‌ । अन्यधर्मण साज्षादन्यस्य बन्धे 
च मुक़्स्यापि बन्धापत्तेरित्यथे) ॥ 


अर्थात्‌ विहित कर्म ( जिनके करने के लिय आज्ञा दी है ) 
और निपिद्ध कम [ जिनके करने का निषेध किया है ] इन दोनों 
प्रकार के कर्मों से आत्मा दुःख रूप बन्धन में नहीं आता ; क्योंकि 
कम करना चित्त का धर्म है आत्मा का नहीं और अन्य के धर्म 
से अन्य को दु:ख रूप बन्धन हो जावे तो जो मनुष्य बद्ध हैं 
उनके कम से मुक्त जीव [ मुक्ति से प्रथम ] बन्धन में आजायेंगे, 
तथा जो मुक्त जीव हैं, उनके धर्म से वद्ध जीव मुक्त हो जावेंगे । 
इससे सिद्ध हुआ कि “'महपि कपिलतज्ी के सिद्धांतानुसार अन्य के 
कर्मों से अन्य को दु:ख सुखादि नहीं पहुँचते, इसी प्रकार आगे 
भी सांख्यशाश्न में कहा है छि-- 


न कमंणाप्यतद्धमंत्वात्‌ । सां० द० अ० १ छू० ५२॥। 
कमेणा दृष्टेनापि साज्ञान्न पुरुपस्य बंध:। कुतः । पुरूष 
धमात्वाभावात्‌ । इति विज्ञानभिक्षु: ॥ | 
अर्थात्‌ हिलना चलना रूप कम से भी आत्मा का बंधन 
नहीं होता क्‍योंकि वह आत्मा से भिन्न का धर्म है, आत्मा का 
नहीं इत्यादि अर्थ पूबंबत्‌ है । 
इसी अकार “वेशेपिक? में भी वतलाया गया है कि अन्य 
का धर्म अन्य को दु:ख सुखांदि होने में कारण नहीं जेसाकि-- 
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आत्मान्तरगुणाना मात्मान्तरेष्कारणलात्‌ । बें० द० 
० ६ आ० २ सू० ५ 
इसका आशय यह कि आत्मान्तर अर्थात्‌ अन्य आत्मा के 
( किये हुये पाप पुण्यादि ) अन्य आत्मा के दु.ख सुग्य रूप 
फलोपभोग में कारण नहीं तो कृत हानि और अक्ृताभ्यागम रूप 
दोष ( जो कि इश्वर के सबज्ञ सबंशक्तिमान और न्यायक्रारी होने 
से ईश्वर के न्याय में होने असम्भत्र हैं) आ जायेंगे। ऐसा ही 
अर्थ “वेशेपिक सूत्रोपस्कार,, रचयिता ओओ शक्रर मिश्र ने भी 
किया है, वह हम उद्धृत करके लिखते हैँ-- 
आत्मान्तरगुणानां याग दिसादि पुन्यपापाना 
मात्मान्तरे यो सुख दुःखात्माकों गुणों तये।रकार- 
ण॒त्वात्‌ । एवं च प्रत्यात्मनिलाभ्यामेव धर्मा 
धर्माभ्यां सुख दुःखे न व्यधिकरणोमन्यथा येन 
यागहिसादिक न कृत तस्य तत्फल स्यादिति कृत- 
हानिरकृताम्यागमश्च प्रसज्येत | 
इसका अथ पूबे कह आये हैं, विशेष “क्तहानि” जिसने 
कम किया उत्ते न मिले और “अकृताभ्यागम” जिसने न किया 
खते फल मिल जाबे यह समभना चाहिये । ५ 
इत्यादि अनेकश: प्रमाण हैं कि जिनसे अन्य के कम से 
अन्य को फल न मिलना सिद्ध होता है। परन्तु यह सिद्धान्त 
प्रायः सब आस्तिकों को स्वीकृत है--इसलिये अधिक लिखना 
व्यथ हैं । 
पाठकों को अवगत हो कि यह पांचवें हेतु (जो युक्ति 
अकालरूत्यु के न होने में दी थी ) का विस्तार है, अर्थात्‌ अकाल 
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मृत्यु, मानने वाले या भोगवाद, न मानने वाले न तो यह सिद्ध 
कर सकते कि अकानमृत्यु ओर उस मृत्यु के पश्चात्‌ जो जन्म 
है ये बिना कारण है और यदि कारण से मार्मे तो दुख सुखादि 
का कारण पाप पुण्य से अतिरिक्त हो नहीं सकता। इसलिये 
कम से मानों तथांप यदि कम से मानलें तो भी न इस जन्म के 
कम से सिद्ध कर सकते और नहीं पूत्र जन्म के कर्म से, तथा 
नहीं अन्य जन्म के कम से सिद्ध कर सकते हैं । वास्तव में असत्य 
बात का कुछ उत्तर हा ही नहीं सकता इसलिये-- 

महर्षि स्वामी दयानन्द सरम्बवी जी ने स्वनिर्मित “सत्याथ 
प्रकाश” की भूमिका सें लिख दिया है कि भूठ बात को छोड़ 
देना ही उत्तर है। 

प्रयोजन यह है कि वास्तव में अकालमृत्यु आदि विपय आये 
ग्रन्थों की न पढ़ने या न समझने अथवा उन पर विश्वासन 
होने आदि के कारण संसार में फेन गये, इसी से अधिक हानि 
हुई, हिन्दुओं में जब यह सिद्धान्त देखने में आता है कि -- 

अकालमृत्युहरण सवन्याधि विनाशनम्‌ । 
पिष्णुयादार्क पीला पुनर्जन्म न बिद्ते ॥ 
अर्थात्‌ विष्णु के चरण धोकर जो चरणाम्रत्र कहलाता है, 
वह अकालप्रृत्यु का हरने वाला, स्वव्यावियों का बिनाशऊ होता 

है, उसको जो मनुष्य पी लेता है, उसका पुनजेन्म नहीं होता 
अर्थात्‌ मुक्त हो जाता है । 

इस सिद्धांत का विश्वास हिंदुओं को तोथा ही; परन्तु 
आर्यों को भो “अकाल स॒ृत्यु? का विश्वास देखने में आता है कि 
संप्रति जितने आये नवीन हुए या होते हैं वे प्रायः अधिक हिंदू 
ही आये बनते हैं।बस वह विश्वास कि जो उन्हें आये होने 
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से पूवे था आये ग्रंथों केन विचारने न ससभने आदि कारण 
से वैसा ही रहता है; परन्तु आये समाज का [जो कि सतत 
सिद्धांत माननेवाला आये समुदाय हो उसी का ] इसमें क्‍या 
दोप है। क्योंकि यदि कोई रोगी वेद्य के समीप जाकर रहे यदि 
वह वैद्य किसी कारण से उसका प्रतीकार न कर सके या प्रती- 
कार करने पर भी वह रोगी उल्लाव | तंदुरुत्त ] न हो तो क्‍या 
उस वैद्य का दोप है ? कभी नहीं । 
हम पूर्व कह आंय हैं कि महर्षि पतजञ्जलि प्रणीत योगदर्शन 
के अन्द्र के कम विपाक तीन हैं अर्थात जाति [ मनुष्य पशु 
आदि योनि ] आयु और भोग [ दुःख सुख ] और विपाक 
सब के सब पिछले जन्म में हाते हें (कर्म करने के लिय जो 
जन्म हैं, उससे अगज्ञे जन्मों में ) इस बात को “वात््यायन मुनि! 
जी ने भी न प्रद्वृत्ति: प्रति सन्‍्धानाय हीन कलेशस्य! इस सूत्र 
के भाष्य के अन्त में कहा है कि-- 
सर्वाँणि पूर्वकर्माशि हछन्ते जन्मनि विषच्यन्त इति॥ 
न्‍्या० द० ७। १। ६४ 
अर्थात्‌ सब कमे पिछले जन्मों में विपाक को प्राप्त होते हैं, 
विपाक का अभिप्राय यह है कि जेसे बोया हुआ बीज कालांतर 
में फल देन योग्य होता है, इसी प्रकार कर्म भी कालांतर अर्थात 
वत्तमान जन्म से अगले जन्मों में ही फलदायक होते हैं पूर्व 
नहीं । कहाँ तक लिखें, अकालम्त्यु, के मानने में कितनी हानि 
है अथवा “अकालम॒त्यु, मानने में क्या-क्या दाप आते हैं और 
अकालमृत्यु में किस-किस प्रश्न का उत्तर नहीं दें सकत, इसकी 
संख्या विद्वान ही समम लेंगे, यहाँ ग्रंथ विस्तारभय से सब नहीं 
लिखते । और यह जो कुछ लिखा है यह तो दिग्दर्शन मात्र 
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अथवा निद्शन मात्र ही समकना चाहिए इसीलिये 'स्वरामी 
द्यानन्दजीः महाराज जो कि अन्तिमऋषि हुए हैं, उन्होंने भी 
“अकालमसत्यु” का न होना और भोगवाद का होना मान लिया 
था जैसा कि उन्होंने अपने मुख्य अन्थ '“सत्याथ प्रकाश” जैसे 
उत्कृष्ट पुस्तक में भी लिख दिया है किः-- 

इसलिये पूब जन्म के पाप पुण्य के अनुसार वत्तमान जन्म 
और वत्तमान तथा पृव॑जन्म के कर्मानुसार भविष्यत जन्म होते हैं। 

स० श्रु० समन ६ प्रू० २६४५ 

महाशयबृन्द ! 

क्या आपका अब भी संदह अथवा मिथ्या ज्ञान रहेगा, जब 
कि अकालमृत्यु के न होने में हिंदुओं के लिये “गौतमादि” 
ऋषियों का कथन और आया के लिय सब ऋरषि तथा श्री १०८ 
स्वामी दयानंद सरस्वतीजी का प्रमाण है और अन्यों के लिये तके। 

अब हम अकालमृत्यु के माननेवाले तथा भोगवाद न मानने 
वाले महाशयों से प्राथना करते हैं कि निष्पक्ष होकर इस प्रकरण 
को विचारकर तो देखें कि वास्तव में सत्य क्‍या है और असत्य 
क्‍या है ? यदि ये हेतु ( दलील ) असत्य हैं तो इनमें असत्यता 
क्या है ? अथवा अकालमूृत्यु के होने में कोई अन्य हेतु है या 
नहीं ? यदि नहीं। तो 

सार ततो ग्राह्म मपास्य फल्गु-- 

हंसेयंथा क्ञीर मिवाम्बुमध्यात्‌ ॥ 

हिंदुओं के मिश्रित ( सच और भूठ मिले हुए ) सिद्धांतों 
में से जैसे दुग्ध और जल में हंस अपनी विवेचन शक्ति से प्रथक्‌- 
प्रूथक्‌ करके दूध का अरहण और जल को त्याग देता है, इसी 
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प्रकार तुम्हें भो उचित है कि सत्यासत्य मिश्रित सिद्धांतों में से 
सत्य का ग्रहण और असत्य का परित्याग करो | 

हम सबको इस बात का चे तंज देते हैं अथ,त्‌ आह्वान करते 
हैं कि यदि किसी के निकट “अकालमृत्यु” के होने में कोई सद्ठैत 
हो तो वह बतलाव | अथवा हप्तारी बातों के असत्य होने में हो 
तो भी बतलावे | यदि न होने पर भी न मानें तो सखस्थिति रवयं 
ही जाननी चाहिए । 

बहुत से मनुष्य ऐसे दुगग्ही होते हैं कि जो कुछ बात 
उनके मुख्ब से निकल जावे, उसी की सिद्धि के लिय प्रयत्न करने 
लगते है, वे यह सोचते हैँ कि यदि हम अपने मुख की वात को 
असत्य कहेंगे तो मनुष्य हमें मूस्य अथवा असत्यवादी बतला- 
वेगे ; परन्तु सोचना चाहिए के यदि मनुष्य से कोई दोप 
( गन्नती ) हो जावे ता क्‍या यह आवश्यक अथवा उचित है 
कि बह खबदा उसी को सिद्ध करे, क्‍या तुम जबत्र वाल्यावस्था 
में कोई अयोग्य व्यवद्दार करते थे तो क्‍या यह उचित है कि 
सवबंदा वही व्यवद्वार किया जामे ? बस जैते यह अनुचित है 
वेये ही वह भी । क्योंकि अज्ञ को भी शाखकारों ने वालक माना 
है, जेतते कि लिखा भी है :-- 

अज्ञो भयति थे बालः ॥ मनु० 

अज्ञानी बालक होता है, प्रयोजन यह है कि मनुष्य को 
सर्वथा निर्श्नान्त न होने से यदि काई दाप वह कर भी दे तो 
उसको किसी प्रयोजन से मानते गहना अथवा सिद्ध करना मनुष्य 
स्वभाव से वहि: है । 

अकालम्त्यु के न होने और भोगवाद की सिद्धि में 
निदर्शन मात्र प्रमाग दिग्वलाबे, आशा है कि यह विचारशील जनों 
को सनन्‍्दोपजनऋ होगा ; क्‍योंकि हमारे अथ के विरुद्ध न्‍्या० दृ० 
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आदि के वात्स्थायन मुनि आदि किसी माध्यकार ने नहीं किये, 
जिन्हें आप देख रहे हैं अब हमारे सिद्धान्त में जो दोष प्रतीत 
होते हैं, उन सब का उत्तर देने हैं, पाठक दत्त चित्त होकर विचारें ! 
उनमें से प्रथम । 


आयु की बृद्धि ओर पक्ष का विचार 


इसका अभिप्राय यह है कि अकालएन्यु मानने वाले 
प्रतिवादी अकालम॒त्यु न मानने वालों के प्रात यह दोप दते हैं 
कि यदि तुम्हरा यह्‌ सिद्धान्त है किन आयु घटदी और न ही 
बढ़दी है ठो शाम्रों में लिखा हुआ यह मिद्धान्त आयु घटती 
और बढ़ती है | कैसे ठीक सिद्ध होगा, क्योंकि याद तुम घरना 
बढ़ना मानोंगे तो तुम्हें अकालमृत्यु भी माननी पड़ेगी यदि न 
मानोगे ठो इसका क्या उत्तर दागे ? 

पाठकों को अवगत हो कि यह विचार पहिले भी आया है, 
इससे हम उससे अधिक कुछ नहीं लिखेंगे ; क्‍योंकि वह इस 
विपय में पर्याप्त है, हां प्रकरण यहां का उपयोगी है, इसलिये 
हम प्रसज्ञबस उसे लिखे दत है । 
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प्यारे मित्रो ! हमारे प्राचीन ऋषि मुनि जिसे आचाये कहते 
थे, पाश्चात्य देशों में जिसे पैग़म्बर कहते थे और यूरोपीय लोग 
जिसे रिफ्रामर कहते हैं, यह वह लोग हैं, जो अपने स्वाथ सबे- 
साधारण के हित पर न्योछ्दावर करके अपने तन और धन को 
दूसरे के तन और घन की रक्षा में लगाते हुए अपनी जीवन 
यात्रा को नेकनोयती शुद्ध भावों से पूण्ण करते हे, जिसकी भ्रशंसा 
में महात्मा भठ हरि ने कहा है: ] 

एके सत्पुरुषाः पराथ घटकाः स्वार्थ परित्यज्यये ॥ 

अर्थात्‌ मनुष्य जाति में एक सच्चे यूरुप हैं, जो दूसरे की 
भलाई तन मन और धन से बिना स्वार्थ के करते हैं, वह अपने 
स्वार्थ का तनिक भी ध्यान नहीं करते, उनकी आत्मा अपनी प्रवल 
शक्ति से बड़े-बड़े बिघ्नों को हटाता हुआ अपने उद्देश्य को प्राप्त 
हो जाता है। जेसा कि महात्मा भत्‌ हरि जी ने कहा है:-- 

“ग्रारमभ्यते न खलु विष्न भये न नीचे।-- 

पग्रारभ्य विध्न विहिता पिरमन्ति मध्या। । 
विष्नः पुनः पुनरपि हन्य माना।-- 
ग्रारम्यवोत्तमजना न परित्यजन्ति ॥!! 
नी० श० 

अथ:--नीच पुरुष तो विध्नों के भय से किसी काम को 

आरम्भ ही नहीं करते, मध्यम श्रेणी के मनुष्य काम को आरम्भ 
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कर देते हैं; परन्तु जिस समय कोई विघ्न आकर पड़ता है तो 
तुरन्त उस काये को छोड़ अलग हो जाते हैं और उत्तम पुरुष 
अर्थात्‌ रिफामर वह है किजो विप्नों के आने पर भी अपने 
आरम्भ किये हुए उत्तम काये को नहीं छोइते । 

प्रिय पाठकगण ! यह रिफामर भी दो प्रकार के होते हें । 
(१ ) बह जो संसार के प्रवाह के साथ बहकर संसार को कुमार्ग 
से हटाना चाहते हैं और दूसरे वह हैं जो संसार के प्रवाह को 
अपनी प्रवल शक्ति और आत्मिक बल से वहीं रोकने पर प्रस्तुत 
होते हेँ। प्रथम श्रेणी के मनुष्यों में ससारी पुरूप तनिक भी 
विरोध नहीं कःते और उनका कटष्ठटों का सामना भी नहीं करना 
होता : परन्तु द्वितीय श्रणी के रिक्नामरों का विरोध संसार अपनी 
आर्थिक, वैज्ञानिक, राज्यकीय एवं शारीरिक शक्ति सारांश यह 
कि हर प्रकार की शक्ति से करता है और जहाँ तक वन पड़ता 
है| मंसारी मनुष्य इस श्रेणी के महात्माओं को कष्ट देने के लिये 
कटिवद्ध हो जाते हैं। कोई अपनी वाणी से उनका नास्तिक, 
गुमगह और मलऊन कहता है, कोई अपने धन से उनको हानि 
पहुँचाने के उपाय करते हैं, कोई अपनी विद्या को इस असत्य 
मार्ग को सत्य कर दिखाने में लगाता है और दिन रात इस 
प्रकार की युक्तियाँ सोचता हे, ।जससे कि उस महात्मा के सच्चे 
उद्योग से रुसार पूर्ण लाभ न उठा सके, कोई अपने बल के 
घमण्ड में सोटा, तलवार ओर बंदूक लेकर सामने को दौड़ता है 
और कोई अपनी राज्यकीय शांक्त स॑ कानून के बन्धन में 
कुचलना चाहता है । 

प्रिय पाठकगण ! इसी प्रकार समस्त संसार उस अकेले के 
विरोध पर अपने सम्पूर्ण श्रयत्न को व्यय कर देता है; परन्तु 
वया बात कि सारे संसार के विरोध से उस महात्मा के हृदय में 
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तानक भी भ्रय उत्पन्न हो, संसार के बुरे बर 2 । से उस सच्चे 
हितेवी के दृदय पर तनिक भी शोक का श्रपिक्रार है नहीं, नहीं, 
जितनी प्रवलता से विरोध दिखाई पड़ता है उतना ही वह अपनी 
शक्ति के ( सुदृढ़ ) प्रभाव को देखकर अपनी सफलता पर प्रसन्न 
होता है । वह देखता है कि यावत्‌ मनुष्य सूर्य को प्रकाश के 
इत्तना ( वहुत ही ) गर्म नहीं पाते, तावत्‌ उसके प्रभाव से बचने 
का बिचार भी नहीं करते | जिस समय धूप की गरमी से उनकी 
दशा विगड़ने लगती है तबही उनकी रोक के उपाय सोचना 
आरम्भ करते हँ--कहीं खस की टट्टी लगात है, कहीं घर बनाते 
हैं। यही दशा वर्तमान संसार की हो रही है कि वह अब भेरे 
सत्य उपदेश के तेज को जान गये हैं। वह जानता है कि यद्यपि 
यह मेरे विरोध पर तुले हुए हें; परन्तु मेरी सत्यता को लोहा 
मान गये हैँ। ऐसे भावों में उसका उत्साह बढ़ता जाता है और 
वह वढ़ना कम और वह भी ज़ोर के साथ आरम्म करता है 
संसार उसवो हानि पहुँचाना चाहता है और उनका लाभ पहुँ- 
चाने का प्रयत्न करता है। सारंश यह कि इसी प्रकार को खिंचा- 
खिची थोड़े समय तक खूत्र रहती है । यदि सामना करनेवाज्ञा 
राजा है तो संसार उप्तके थेय के सामने हार मानकर बैठ जाता 
है और उसके भय के मारे उसका आज्ञाकारी हो जाता है और 
यदि डाकू अथवा दास है तो वह आन्‍्तरिक घैये न होने के 
कारण स्वयं संसार का दासत्व स्वीकार कर लता है। 

प्रिय पाठकगण ! यदि आप संसार के इतिहास को उठाकर 
देखें ती पहिली अ्रणी के रिफामरों ( सुधारक ) का आप नाम 
भी न पावेंगे ; परन्तु द्वितीय श्रेणी के रिफामेर आपकी चमकते 
हुए सूय की भाँति इतिहास रूपी प्रकाश पर दिखाई देंगे, यदि 
आप जनसाथारण से बातें करें तो इन प्रबल महात्माओं के 
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सेबक आपको असंख्य ही मिल जायेंगे | तनिक ध्यान तो 
दीजिये, जिस समग्र महात्मा बुद्ध ने संसार के सुधार के जिये 
कमर कसी थी, उस समय ससार में वास मार्ग का ज़ोर था। 
भारतवप में वाममार्गी लोग यज्ञा के नाम से पशु हिंसा करते थे 
ओर अन्य देशों में भी सोख्तनी कुरबानी प्रवतित थी » महात्मा 
बुद्ध ने इन सब के विरोध पर अपनो कटि ( कमर ) कसी और 
चाहा कि अपनी प्रवल शक्ति स इस प।प नदी का प्रवह रोक 
देवें | परंतु महात्मा राजा थे | इस जिये संसार का बड़ा भरी बंधन 
उतके गले में पड़ा हुंआ था। जिस समय वह संपघार को गिगना 
चाहते थे, संसार उस कड़ी को पकड़कर मटका दे देता था और 
महात्मा बुद्ध सफलता को प्राप्त नहीं होने थे | अन्त में उन्होंने न 
सोचा हि यावत्‌ में इस बन्चन को तोड़फर गले से न निकाल 
दूँगा में कभो इसका सामना नहीं कर सऊूंगा । उन्होंने कट से राज्य 
को छोड़ दिया, संसार के विरोध पर कटि ( कमर ) कसी और 
अन्त में वे फरवीभूत हुए, २४ सौ वर्ष से महात्मा बुद्धदेव अपने 
राज्य में विद्यमान नहीं है ; परन्तु फिर भो १-३ सलार उन 
दास है, यदि महात्मा बुद्धेव राज्य के बन्धचन को गले में रहते 
हुए यावत्‌ जीवन प्रयत्न करते तो भी इतना प्रभुत्व नप्राप्त होता 
कर इस प्रकार का तो कदापि न होता कि उनके पीछे भा बना 
रहता, परन्तु बौद्ध धर्म्म का उतके २५ सौ वर्ष पोछे भो संसार 
में दिखाई देना और संसार के सम्पू्ण बतमान राजाओं से 
अधिक प्रजा का होना केवल राज्य के बन्धन को तोड़ फकने 
का ही फल है। 

प्रिय पाठकगण ! जिस सम्रय महात्मा बुद्ध के जानशीनों 
[ उत्तराधिकारी ] ने सत्य से गिरकर नास्तिकपत फेता दया 
ओर स्वामी शंकराचाये के हृदय में इस रोग के कीटों के ।निवारण 
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करने का विचार उत्पन्न हुआ तो उन्होंने सम्पूर्ण संसार के विरोध 
पर कमर बाँधी, शंकर के समय से समस्त राजा बौद्ध थे, सेठ 
साहूकार बौद्ध थे, सारांश यह कि समस्त संसार महात्मा शंकरा- 
चाये के प्रतिकूल था, परन्तु यह अपनी इन्द्रियों का राजा संसार 
को तुच्छु जान कर और उनके सामानों का तनिक भी विचार 
न करके बौद्ध धम्म के दबाने के लिये कटि बद्ध होगये, बड़े २ 
शाखाथ हुए लोगों ने उनके विरोध पर कमर कसी ; परन्तु अन्त 
में सफलता ही को प्राप्त हुए समस्त भारत से बौद्ध धम्मे को 
निकाल दिया, यदि शंकराचाये ३२ व की बय में न मर जाते 
तो कदाचित समस्त संसार में बौद्ध धर्म का नाम न रहता और 
नाहीं और कोई मत जो बौद्ध मत से उत्पन्न हुए थे वरन 
समस्त संसार में एक वेदिक धर्म ही प्रकाश करता और सम्पूण 
संसार इस सच्चे सूये के प्रकाश से अविद्या और प्रमाद के 
अन्धकार से बच कर अपने लक्ष्य पर पहुँचने का प्रबन्ध करते 
और यह बुराइयाँ अर्थात्‌ मुकदमेत्राज़ी, कूठ बोलना, फरेब, दग़ा- 
बाज़ी जो आज संसार में दिखाई पड़ती हैं, तनिक भी न 
दीखती । 

प्रिय पाठकगण ! जिस समय महात्मा मसीह ने मजूसीयों 
की रीतियों को मनुष्य जाति के लिये हानिकारक जानकर 
उनके निवारण करने का प्रयत्न किया, तब भी सारे रूम के 
मनुष्य उसके विरुद्ध होगये, महात्मा मसीह ने जिसने बौद्ध 
धर्मान॒ुयाइयों से शिक्षा प्राप्त की थी, जिसने बुद्ध के इतिहास 
और व्ृत्तान्त को भी सुन रखा था, उनके विरोध पर कुछ ध्यान 
न दिया और काम को धूम धाम से चलाये गया, थोड़े ही वर्षों 
के उपदेश से सहसनों मनुष्य उसके विचार के हो गये, उस समय 
मजूसी बादशाह थे, मजूसी धनवान थे और मजूसी ही मल्ल 
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थे, परन्तु मसीह रिफ़ामेर था, वह संसार के दास थे और यह 
संसार का विरोधी, यद्याप मसीह इस मंमट में अपने एक शिष्य 
की बेईसानी एवं विश्वासघात से मारा गया ; परन्तु उसकी मझुत्यु 
ने भी मजूसियों के सिद्धान्त और रीति भाँति को नष्ट कर दिया। 
आज आधा संसार इसके अनुयाइयों के अधिकार में है, यदि 
मसीह यावत्‌ जीवन संसार के बन्धन में रहकर प्रयत्न करता 
तो कभी भी इस मान को नहीं प्राप्त कर सकता था और इतने 
मनुष्यों के छृदय पर १६ सो वष से यहाँ न होते हुए भी अपना 
प्रभाव बनाये रखता । 


प्रिय पाठकगण ! हजरत मुहम्मद साहब ने अरब स्थान के 
जंगली देशों में मूर्ति पूजा के जोर शार ( प्रबल ) तथा रक्त को 
नदी को बहता हुआ देखकर उसके रोकने का भ्रयत्न किया, 
मुहम्मद साहेब के विरोधी उस समय संसार के मनुष्य थे, ( यहां 
तक कि ) उसके अपने परिजन कुरेश भी उसको हानि पहुँचाने 
पर तुले हुए थे और अन्य सब जातियों भी अश्वस्थान की इस 
के प्रतिकूल होगई ( परन्तु इसन क्या किया ? ) आरम्भ में तो 
इस महापुरुष ने संसार के विरोध पर ध्यान न दिया जिसके 
कारण कि संसार के एक बड़े मान पर इसने अधिकार जमा 
लिया परन्तु यह मूल तथा बेय से शून्य था अतः अन्त में 
संसार के दासत्व में फंस गया, शहबनत्‌ परस्ती ( कामासक्ता ) 
तथा क्रोध ने उसको अपने सिद्धान्तों से गिरा दिया और वह एक 
धार्मिक शक्ति के बदले जिसका उद्देश्य कि संसार में शान्ति 
स्थापित करना है पोलीटिकेल ( राष्ट्रीय ) भाव जिसका प्रभाव 
कि संसार की शान्ति के लिये हानि कारक सिद्ध हो चुका है 
फैलाने लगा और उसने जहाद की ऐसी बुरी शिक्षा [ खूंखार 


३२० [ दश नानन्द ग्रन्थ संग्रह 


तालीम ] अरब तथा अऊगानिस्तान के जंगलियों को दी कि 
जिसने संसार को लाभ के बदले बहुत हानि पहुँचाई । 

प्रिय पाठकगण ! क्‍या कारण कि बुद्ध, शंकराचाये और 
मसीह अपने सिद्धान्तों से पतित नहीं हुए परन्तु हजरत मुहम्मद 
साहेव होगये ? इसका बड़ा भारी कारण जडाँ तक सो वा गया 
है यह है कि बुद्ध ने राज्य के बन्धन को गले से उतार दिया 
स्त्री आदि को छोड़ दिया था, शंकराचाय को तो यह रोग छू तक 
नहीं गया था और मसीह तो इस रोग से पूणतया बचा रहा, 
इसी लिये यह तीनों महात्मा सफत हुए। और मुहम्मर साहेत्र 
ने खदीमा आदि से विवाह करके संसार बन्धन अपने गज्ञे लिया 
था, अतः जिस समय संसार के विरुद्ध वह कुछ करना चाहते थे 
उस समय संसार एक ऐसा मटका देता था कि उसकी अपनी 
सारी सुधि भूल जाती थी। दूसरे मुहम्मर साहब के स्वभव में 
क्रोध का बेग अरब स्थान में जन्म होने एवं बुद्धि द्वीनता के 
कारण इतना था कि जिस समय वह कुरेशों द्वारा ठखी किये गये 
निज अपमान स्मरण करते थे, तुरन्त ही बदले का विचार प्रत्र॒ल 
हो जाता था और खुदा के भगेते तथा वास्तविक विचार से दूर 
जा पड़ते थे । 

प्रिय पाठक गए ! बतेमान समय में जब स्वामी दयानन्द ने 
देखा कि समछ्त मनुष्य जीवन के उद्देश से अनभिनज्ष होकर कष्ट 
उठा रहे हैँ तथा संसार के धार्मिक उपदेशक स्वाथ्र वश मनुष्यों 
को बहका कर आपस में लड़ा रहे हैं और सत्य से सब अन,भश्न 
होकर केवल पक्षपात एवं हठ धर्मी से एक दूसरे को बुरा कहने 
की बान पकड़ गये हैं, प्रत्येक मनुष्य अपने घमण्ड में अपने 
असत्य त्रिचारों को समझ रहा है तथा दूसरों के सत्य बिचारों 
को भी कूठा बनाने का प्रयत्न कर रहा है; एक ओर लालच देकर 
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मनुष्यों को अपने धर्म से पतित किया जाता है, दूसरी ओर 
भय और तलवार दिखाकर अबविद्या का राज्य जमाया जाता है, 
तीसरी ओर भ्ूूठी शिक्षा द्वारा मनुष्यों को भ्रमात्मक करके 
नास्तिक बनाया जाता है और चौथी ओर कानून को पेचदार 
तकरीरों द्वारा मुकदमाबाजी तथा फूट का जोर बढ़ाया जाता है-- 
सारांश यह कि हर ओर मंसार के दासत्व की प्रतल्षता बढ़ रही 
है, भाई-भाई के नाश करने को प्रस्तुत है, ऐक्य का नामोनिशान 
नहीं, धमे-धर्म कहने को तो बहुत हैं ; परन्तु करने का फ़िसी को 
ध्यान भी नहीं। ऐसी दशा में तब्र उन महात्मा ने सुधार पर कमर 
कसी, विरोध आरम्म हुआ | एक ओर समस्त संसार के बीस 
करोड़ मुसहमान---अमी र, नवात्र और बड़े-बड़े प रक्रमी पहलवान--- 
दूसरी ओर ईसाई जिनकी बादशाहत पश्चिम से पूवे तक फेल 
रही थी, तीसरी ओर सारे हिन्दू २४ करोड़ को संख्या में थे, 
बड़े-बड़े राजा, मद्ाराजा, सेठ साहूकार, परिडत, सन्यासी और 
शुसाईं, मुकाबले पर थे। सबका विरोधी वह ईश्वर का भक्त था। 
किसी से संधि न थी। सब विरोध पर कटिबद्ध थे। बढ़े-बड़े 
शास्त्रार्थ हुये, प्रतिपक्षियों ने खूब जोर लगाया और जब विद्या 
के बल॑ से काम ने चला तो ईंट और पत्थर बरसाये। हुआ 
क्या ? मद्दात्मा तनिक भी नहीं घत्रड़ाया | वरन्‌ जितना विरोध 
बढ़ता गया, उनको अपनी सफलता को आशा बढ़ती दिखाई दी 
पहिले मौखिक उपदेश तथा शास्त्राथ किये फिर पाठशालायें 
खोलीं तत्पशरचात्‌ समाज बनाना वेद भाष्य करना एवं अपने 
सिद्धान्तों के प्रचाराथे पुस्तक रचनी आरम्भ की | परिणाम क्या 
हुआ, संसार के सामने स्वामी दयाननद्‌ अकेला सनन्‍्यासी जिसके 
पास एक लंगोटी के अतिरिक्त कोई और वस्तु न थी, सफलता 


को प्राप्त हुआ | 
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प्रिय पाठकगण ! बहुधा मनुष्य कहते हैं कि यदि स्वामी 
द्यानन्द ने ४० सहस्न अथवा १ लक्ष मनुष्य अपने विचार के 
बना लिये तो क्‍या हो गया, ३० करोड़ मनुष्य ले लेना तो 
भारतवष में ही हैँ । इस दशा में तीन सहस्र मनुष्य में से एक 
मनुष्य ले लेना कोई बड़ी बात नहीं। है । परन्तु स्मरण रहे कि यदि 
विजेता को विजय में एक मोती मिल जाबे तो बहुत है, जिसमें 
यह तो एक लक्ष मनुष्य हैं, क्‍योंकि समस्त संसार के मुक़ाबल 
में एक मनुष्य का खड़े रहना ही असम्भव-सा है तो फिर उससे 
दीन लेना कुछ थोड़ी बीरता नहीं है और यह तो विचार कीजिये 
कि एक मनुष्य के पास ४० गाँव हैं और दूसरे के पास एक भी 
नहीं । अब यदि दूसरा मनुष्य पहिल से लड़कर एक गाँव छीन 
ले तो आप बीर किसे कहेंगे ? और फिर लड़ाई भी ऐसी, जिसमें 
छल या फरेब का लेश न हो । अजी गाफिल ( अचत ) पाकर 
काम कर लेना तो और बात है ; परन्तु संमार से डंके की चोट 
दान (च्षेत्र ) में मुकाबला करना और उसको जीत कर उसका 
भाग छीनना बहुत ही असम्भव है। 
प्रिय पाठकगण ! हिन्दू परिडतों और स्वामी दयानन्द का 
मुकाबला तो इतना प्रशंसनीय नहीं, क्योंकि हिन्दुओं का तो यह 
बिना मुक़ाबला किये ही वेदवेत्ता ब्राप्षण तथा सन्यासी होने के 
कारण गुरू था द्वी ! परन्तु बात तो यह है कि उसकी प्रबल शक्ति 
ने वह समय दिखाया कि वह पादरी जो हमारे हिन्दुओं को 
धार्मिक शाख्राथं तथा धर्म निर्णय के लिय चेलेंज ( घोषणा ) 
करते थे और हमारे हिन्दू भाई जिनसे शास्त्राथ करते हुए 
घबड़ाते थे, आज उस ऋषि के प्रयत्न से एक उलटी द्वी अवस्था 
में हो गये अर्थात्‌ अब हिन्दू और आये तो ईसाइयों को शास्त्रार्थ 
के लिये ललकारते हैं ; परन्तु बह इससे ऐसे कतराते हैं कि जहाँ 
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कहीं मुठभेड़ हुई तो वह यह कहकर कि हमारा समय होगया 
अथवा तुम्हें शेतान बहका गया है, चल देते हैं । दूसरे हमारे 
मौलवी साहब जो पहिले हिन्दुओं को बुत परस्त ( मूर्ति पूजक ) 
ओर रत्रयं अपने को इश्वर की उपासना करने वाला सिद्ध करते 
थे और हिन्दू पण्डित सत्रता उनके साथ शाख्राथ करने में 
घबड़ाया करते थे, आज माकूलियत ( उचित रीत्यानुसार ) शाखाथ 
करने को तैयार नहीं और जच कभी कहीं छिड्ढ गया तो मौलबी 
साहेब क्रोध में आकर लड़ने लग जाते है । 
प्रिय पाठक गण ! यदि आप तनिक ध्यानपृ्वक विचारें कि 
तीस वर्ष पूर्व हिन्दुओं को मुसलमान अपने मत में मिला लेते थे 
ओर यही दशा ईसाइयों की थी--यहाँ तक कि कई करोड़ मनुष्य 
तो मुसलमान हो गये और कोई २५ लक्ष हिन्दू ईसाई हो गय 
परन्तु स्वामी दयानन्द के थोड़े से प्रयत्न ने यहाँ तक काया पलट 
दी कि अब वर्षों के कीड़े हिन्दू ईसाई और मुसलमानी मतों को 
डू कर अपने सत्य सनातन धर्म की ओर चले आ रहे हैं। आप 
चकित होंगे कि उलटी गंगा कैसे बहने लगीं ? परन्तु आपको 
स्मरण रखना चाहिये कि यद्यपि जल अपने स्वभाव से नोचे की 
ओर बह जाता है ; परन्तु सूये को आकपण शक्ति उसको आक्राश 
की ओर फिर ले जाती है। इसी प्रकार यद्यपि हिन्दू अपनी विद्या 
को भूल जाने से [ स्वभावत: ] इसलाम और इईसाइयत के गड्ढे 
में जा रहे थे ; परन्तु स्वामी दयानन्द्र जो ४८ वर्ष के ब्रह्मचये से 
आदित्य ७: प्राप्त कर चुके थे, अपनी आकर्षण शक्ति से उन 
को इन गेंदों से निकाल कर फिर ऋषियों के सत्यनाम पर जो 
आकाश से भी ऊँचा है, ले जाने का प्रयत्न किया है । 
प्रिय पाठक गण ! जिस प्रकार सूथे की किरण प्रथ्वी पर से 
जल खींचती हुई दिखाई नहीं पड़ती, सिवाय गर्मियों के दिनों के 
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( ग्रीष्म ऋतु के ) इसी प्रकार स्वामी दयानन्द का उपदेश भी 
प्रत्यक्ष कोई काम करता नहीं दीरब पड़ता ; परन्तु यदि आप विंचार- 
पूबक दृष्टिपात करें तो पता लगेगा कि स्वामी दयानन्द ने वेदिक 
( इश्वरीय ) धर्म को छोड़कर समस्त मनुष्यक्रत मतों की, जिनमें 
बुद्धि से काम लेने का कोई काम नहीं, जड़ से उखाड़ दिया है। 
यद्यपि मनुष्य चारों ओर नाना प्रकार की टिप्पणी रूपी पैबन्द 
लगाकर अपने मतों को बनाये रखना चाहते हैं.; परन्जु सम्भव 
नहीं कि कोई दीपक सूये के सम्मुख काम कर सके अथवा कोई 
मनुष्य जिसके नेत्रों में किसी प्रकार का दोप न हो, सूये के होते 
हुए दीपक जलाकर व्यर्थ में अपना तेल गेँवावे । अतः हे प्रिय 
आ्राताओ ! यदि आप सफलता की इच्छा रखते हैं तो संसार 
बन्धन को तोड़कर फेंक दें और सच्चे हृदय मे प्रयत्र में लग 
जावें, फिर देखिए कितनी शीघ्र सफनता प्राप्त होती है। 





